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. கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ பேதுரு அழைக்கப்பட்டபோது 
. "முதல்‌ முதல்‌ அந்தியோகியாவிலே ..." 
. உங்களால்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய முடியாத போது, என்ன 











செய்வது 





. தன்னை தேவனென்று நினைத்த மனிதன்‌ 

. கசப்புள்ள இனிப்புத்‌ தன்மை 

. "ஊக்கமூட்டும்‌ ஒரு செய்தி" 

. தேவனின்‌ பிரிவினைக்‌ கோடு 

. வணங்கப்படுவதில்‌ இருந்து தூஷிக்கப்‌ படுதலுக்கு 
. "தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு செய்தவைகள்‌ 























எல்லாவற்றையும்‌" 





10.கதவை அறைந்து மூடுபவர்கள்‌ 

11.வாக்குவாதம்‌ வரும்போது ... 

12.வாக்குவாதத்தைக்‌ கையாள மேலும்‌ சில குறிப்புகள்‌ 
13.ஒத்துப்‌ போவதற்கு உங்களால்‌ முடியாதபோது 
14.ஒரு புதிய குழுவும்‌, மேலானவைகளும்‌ 
15.தேவனுடைய அழைப்பிற்குப்‌ பதில்‌ கொடுத்தல்‌ 























கம்பளத்தீன்‌ மல்‌ பேதுரு 
அழைக்கப்பட போது 
[11:1-18) 


கடந்த காலங்களில்‌, இங்கிலாந்து நாட்டின்‌ கட்டிடங்களில்‌ 
பெரும்பாலும்‌ வரவேற்பறை மற்றும்‌ முகப்பு அறைகளில்‌ 
மட்டுமே கம்பளங்கள்‌ விரித்து வைக்கப்பட்டிருக்கும்‌. வீட்டின்‌ 
எஜமானரால்‌ அழைக்கப்படுவதென்பது (வழக்கமாக, ஒரு 
கடிந்து கொள்ளுதலுக்காக) “கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்‌ 
படுதல்‌” அல்லது “கம்பளப்படுத்தப்படுதல்‌” என்று இருந்தது. 
சமீபத்திய வருடங்களில்‌, ஆங்கில இனத்தைச்‌ சேர்ந்த சில 
சமூகங்களில்‌, மக்களை “கம்பளத்தின்மேல்‌” அழைக்கும்‌ 
கருத்தானது தழுவிக்‌ கொள்ளப்பட்டது. அலுவலர்கள்‌ ஒரு 
விசாரணையை நடத்தும்போது, ஒரு கம்பளத்‌ துண்டானது 
மேஜையின்‌ முன்னால்‌ விரிக்கப்பட்டிருக்கும்‌. கேள்வி 
கேட்கும்போது, விசாரணைக்‌ குழுவினர்‌ மேஜைமைச்‌ சுற்றிலும்‌ 
அமர்ந்திருக்க, குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டவர்‌ அவர்களுக்கு முன்பாக 
அக்கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ நிற்க வேண்டும்‌. உலகின்‌ அநேக 
பாகங்களில்‌, கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்படுதல்‌ என்பது 
“ஒருவர்‌ தன்னைக்‌ குறித்துக்‌ கணக்கொப்புவிக்க அழைக்கப்‌ 
படுவது” என்று அர்த்தமாகின்றது. 

கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்படுதல்‌ என்பது ஒரு 
பொழுதும்‌ இனிய அனுபவமாயிருப்பதில்லை, ஆனால்‌, 
நம்மில்‌ அநேகருக்கு இது ஒருசமயம்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ வேறு 
ஒரு சமயத்தில்‌ பெரும்பாலும்‌ நடைபெற்றிருக்கும்‌. இக்கட்டு 
ரையில்‌ நாம்‌, அப்போஸ்கலராகிய பேதுருவும்‌ கூட கம்பளத்‌ 
தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்பட்டதை நாம்‌ காணப்‌ போகின்றோம்‌. 

கொர்நேலியு மற்றும்‌ அவரது வீட்டாரின்‌ மனமாற்றத்தைப்‌ 
பற்றி நாம்‌ படிக்கையில்‌, பேதுரு மற்றும்‌ ஆறு யூத சாட்சிகளின்‌ 
மறுப்புகளை தேவன்‌ எவ்விதம்‌ மேற்கொள்ள வேண்டியிருந் 
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தது என்பதைக்‌ கண்டோம்‌. புறஜாதியாரை சபைக்குள்‌ 
ஏற்றுக்கொள்வது பற்றி இந்த மனிதர்களுக்குச்‌ சந்தேகம்‌ 
இருந்ததால்‌, மற்ற யூதர்களும்‌ நம்பிக்கையற்றவர்களாய்‌ 
இருந்தது பற்றி நாம்‌ வியப்படைவகஇில்லை. ஆகையால்‌ பேதுரு 
எருசலேமுக்குத்‌ திரும்பியபோது கேள்வி கேட்கப்படுவதற்கு 
அழைக்கப்பட்டார்‌. 

கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்படும்போது, நாம்‌ எவ்விதம்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌? பேதுரு தம்மை விமர்சனம்‌ 
செய்தவர்களுக்கு முன்பாக நின்றபோது எவ்விதம்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்தார்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ விளைவுகள்‌ என்ன என்பதைப்‌ 
பார்ப்போம்‌. 


திகைப்பூட்டும்‌ ஒரு 
பதில்செயல்‌ (11:1-3) 
“புறஜாதியாரும்‌ தேவ வசனத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டார்‌ 
களென்று யூதேயாவிலிருக்கிற அப்போஸ்தலரும்‌ சகோதரரும்‌ 
கேள்விப்பட்டார்கள்‌” (11:1). பேதுரு செசரியாவில்‌ இருந்த 
போது, அவருடைய செயல்பாடுகளைப்‌ பற்றிய வதந்திகள்‌ 
யூதேயா முழுவதிலும்‌ பரவின. அவைகளில்‌ சில விஷயங்கள்‌ 
உண்மையாயிருந்தாலும்‌, பல விஷயங்கள்‌ பொய்‌ என்பது 
சந்தேகத்திற்கிடமின்றி இருந்தது. (பந்தயக்‌ குதிரைகளில்‌ 
ஒன்றிற்கு அதன்‌ உரிமையாளர்‌ “கெட்ட செய்தி” என்று பெயர்‌ 
வைத்திருந்தார்‌. வழக்கமில்லாத அந்தப்‌ பெயர்‌ வைத்த 
காரணக்கைக்‌ கேட்ட போது, அவர்‌ புன்சிரிப்புடன்‌, “கெட்ட 
செய்தி விரைவாகப்‌ பயணிக்கிறது” என்று கூறினார்‌.) 
பின்னாளில்‌ பேதுரு எருசலேமுக்குத்‌ திரும்பினார்‌. “பேதுரு 
எருசலேமுக்குத்‌ திரும்பி வந்தபோது, விருத்தசேதனமுள்ளவர்‌ 
கள்‌ அவனை நோக்கி: 'விருத்தசேதனமில்லாத மனுஷரிடத்தில்‌ 
நீர்‌ போய்‌, அவர்களோடே போஜனம்‌ பண்ணினீர்‌” என்று, 











அவனோடே வாக்குவாதம்‌ பண்ணினார்கள்‌”? (வ. 2, 3). 
“விருத்தசேதனமுள்ளவர்கள்‌” என்பது சாதாரணமாக “யூதர்‌ 
கள்‌” என்றே அர்த்தப்படும்‌, ஆனால்‌ இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ இது 
யூத கிறிஸ்தவர்களைக்‌ குறிக்கின்றது. இது முதலாவது வசனத்‌ 
தில்‌ கூறப்பட்ட “யூதேயாவிலிருக்கிற அப்போஸ்தலரும்‌, 
சகோதரரும்‌” என்பவர்களைக்‌ குறிப்பிடக்‌ கூடும்‌, ஆனால்‌ 
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அநேகமாக இது, எருசலேமின்‌ சபைக்குள்ளாகவே இருந்து 
கொண்டு, மோசேயின்‌ பிரமாணக்கைக்‌ கடைப்‌ பிடிக்க உறுதி 
கொண்ட வர்களைக்‌ குறிப்பதாயிருக்கும்‌. (இவர்கள்‌ பின்னா 
ளில்‌ பிரச்சனைக்குக்‌ காரணமாயிருந்த “பரிசேய சமயத்தாரில்‌ 
விசுவாசிகளானவர்களாய்‌” இருக்கலாம்‌ [15:5].) கம்பளத்தின்‌ 
மேல்‌ பேதுருவை அவர்கள்‌ அழைத்த உண்மையானது, மற்ற 
அப்போஸ்தலர்களால்‌ அவர்களை அமைதிப்படுத்த முடிய 
வில்லை என்பதைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது; அது அந்த 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ அவர்களிடத்தில்‌ பரிவு காட்டியதையும்‌ 
சுட்டிக்காட்டலாம்‌. (“சபையின்‌ சாதாரண உறுப்பினர்களால்‌” 





பேதுரு கணக்கொப்புவிக்கும்படி அழைக்கப்பட்டது, அவர்‌ 
இன்றைய நாட்களில்‌ சிலர்‌ உரிமை கோருவது போல, “சபை 
யின்‌ வழுவா வரம்‌ பெற்ற தலைவராக?” இருக்கவில்லை 
என்பதையும்‌ கூட சுட்டிக்காட்டுகின்றது.) 

“விருத்தசேதனமில்லாதவர்களிடத்தில்‌ நீர்‌ சென்று 
அவர்களை ஞானஸ்நானப்படுத்தின!” என்று அல்ல, மாறாக 
“விருத்தசேதனமில்லாதவர்களிடத்தில்‌ நீர்‌ சென்று அவர்களு 
டன்‌ உணவு உண்டா” என்பதே பேதுருவுக்கு எதிராக எழுப்பப்‌ 
பட்ட குற்றச்சாட்டாகும்‌.' ஐக்கியமாகுகல்‌ பற்றிய விஷயங்‌ 
களே புறஜாதியாரை சபையில்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளுவதில்‌ 
மாபெரும்‌ தடைகளாயிருந்தன. இதைப்‌ பற்றி விமர்சித்தவர்‌ 
கள்‌, புறஜாதியாரை ஞானஸ்நானப்படுத்துதல்‌, மற்றும்‌ 
அவர்களுடன்‌ சேர்ந்து இருத்தல்‌ ஆகியவற்றிற்கு மறுப்புத்‌ 
தெரிவிக்கவில்லை, ஆனால்‌ ஆராதனையிலோ அல்லது ஐக்கிய 
விருந்திலோ புறஜாதியார்‌ தங்களுடன்‌ சேர்ந்து உண்ணும்‌ 
கருத்தை அவர்களால்‌ ஏற்றுக்கொள்ள முடியாதிருந்தது! 
(பிரித்து வைக்கப்பட்ட சபைகள்‌ என்ற கருத்தை அவர்கள்‌ 
விரும்பியிருக்கக்‌ கூடும்‌.) 

ஆகையால்‌, பேதுரு தமது செயல்களுக்காக விமர்சிக்கப்‌ 
பட்ட விஷயத்துடன்‌ நமது பாடம்‌ தொடங்குகின்றது, ஆனால்‌ 
இது நமது முக்கிய கவனமல்ல. விமர்சகர்கள்‌ அல்லது 
விமர்சனங்கள்‌ என்பவை புதியகல்ல. பேதுருவின்‌ பதிலில்‌ தான்‌ 
இப்பாடம்‌ கவனம்‌ செலுத்துகின்றது. 





பேதுரு எவைகளைச்‌ 


செய்யவில்லை? (11:4-17) 

பேதுருவின்‌ பதிலில்‌ இடம்‌ பெறாத காரணிகளைக்‌ 
குறிப்பதில்‌ நாம்‌ தொடங்குவோம்‌. முதலாவது, பேதுரு தாம்‌ 
கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அமைக்கப்பட்ட போது வியப்படைய 
வில்லை. உண்மையில்‌, அவர்‌ அதை எதிர்பார்த்திருந்தார்‌. அவர்‌ 
ஆறு யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்களைத்‌ தம்முடன்‌ செசரியாவுக்கு 
அழைத்துச்‌ சென்றிருந்தார்‌ (10:23, 45-47) மற்றும்‌ அவர்களை 
யோப்பாவுக்குத்‌ திரும்ப அனுப்புவதற்குப்‌ பதிலாக, 
எருசலேமுக்குத்‌ தம்முடன்‌ அழைத்து வந்தார்‌ (11:12). 
நீங்களோ அல்லது நானோ, அசாதாரணமான ஏதொன்றையும்‌ 
முயற்சி செய்யும்போது, நாம்‌ விமர்சிக்கப்பட்டால்‌, அதைப்‌ 
பற்றி நாம்‌ ஆச்சரியப்படக்‌ கூடாது. வரலாற்றில்‌ மாபெரும்‌ 
மனிதர்களில்‌ ஒருவராயெ வின்ஸ்ட்டன்‌ சர்ச்சில்‌, அதிகமாய்‌ 
விமர்சனம்‌ பண்ணப்பட்டவராகவும்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ 
விமர்சனத்தை, “உங்களிடமுள்ள குறையாத ஒரு சரக்கு” என்று 
அழைத்தார்‌. 

இரண்டாவது, பேதுரு கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்பட்ட 
போது, அவர்‌ மனம்‌ புண்படவில்லை. அவர்‌ “எனக்கு 
அறைகூவல்‌ விடுக்க என்ன தைரியம்‌ உங்களுக்கு! நான்‌ ஒரு 
அப்போஸ்தலன்‌, உண்மையில்‌ அப்போஸ்தலர்களில்‌ முன்னோ 
டியானவன்‌! இராஜ்யத்தின்‌ திறவுகோல்களை இயேசு 
என்னிடத்திலே தான்‌ கொடுத்தார்‌ என்பதை மறந்து விட 
வேண்டாம்‌!” என்று கூறவில்லை. எவ்வளவு அதிக செல்வாக்‌ 
குடையவரானாலும்‌, எவரொருவரும்‌ கூர்ந்து ஆராயப்படுவ 
திலிருந்து விலக்குப்‌ பெறுவதில்லை. 

மூன்றாவது, பேதுரு வேறு எந்த விஷயத்தையும்‌ அவர்‌ 
பதிலில்‌ கூறவில்லை. வசனம்‌ 3ல்‌ உள்ள “வாக்குவாதம்‌ 
பண்ணினார்கள்‌” என்ற சொற்றொடரானது பேதுருவை 
அவர்கள்‌ நடத்தியதில்‌ காணப்பட்ட கடுமையைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றது. “அவர்கள்‌ விமாசித்தார்கள்‌”” என்று NIV 
கூறுகின்றது; “அவரிடத்தில்‌ குற்றம்‌ காணத்‌ தொடங்கினார்கள்‌” 
என்று Emphasized New Testament - இல்‌ உள்ளது. பேதுரு, தம்மை 
விமர்சனம்‌ செய்தவர்களிடத்தில்‌ இருந்த குறைபாடுகளைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டி அவர்களைத்‌ திருப்பித்‌ தாக்கியிருக்க முடியும்‌ - 
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ஆனால்‌ அவர்‌ அப்படிச்‌ செய்யவில்லை. அவ்விதமான எதிர்‌ 
தாக்குதல்‌, இயற்கையாய்‌ இருந்தாலும்‌ அது எந்த ஒரு 
காரியத்தையும்‌ சாதிக்காது. தீமைக்கு நன்மை செய்யும்படி 
யாகவே வேதாகமம்‌ நமக்கு அறைகூவல்‌ விடுக்கின்றது 
(லூக்‌. 6:27; ரோமர்‌ 12:21). 

பேதுருவின்‌ அமைதியான மற்றும்‌ ஒழுங்கமைவு பெற்ற 
பதிலானது தனி நபார்களைக்‌ கிறிஸ்து எவ்விதம்‌ மாற்ற முடியும்‌ 
என்பதைக்‌ காண்பிக்கின்றது. சுவிசேஷப்‌ புத்தகங்களில்‌ 
இருந்து, பேதுரு ஒரு உணர்வு மிக்கவர்‌ என்றும்‌, தமது மனதில்‌ 
உள்ளதை விரைவாகப்‌ பேசுபவர்‌ என்றும்‌ நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. 
அப்‌. 11ல்‌ அவர்‌ தாக்கப்பட்டதுபோல அதற்கு முந்திய 
காலத்தில்‌ தாக்கப்பட்டிருந்தால்‌, அவர்‌ பெற்றதைத்‌ திருப்பிக்‌ 
கொடுத்திருப்பார்‌ (பதிலுக்குத்‌ தாக்கியிருப்பார்‌) - எருசலேமின்‌ 
சபையும்‌ சிதறியிருந்திருக்கும்‌. பேதுரு முதிர்ச்சியடையக்‌ 
கர்த்தர்‌ உதவிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 








பேதுரு எவைகளைச்‌ 
செய்தார்‌ (11:4-17) 
பேதுரு கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்பட்ட போது 
எவைகளைச்‌ செய்தார்‌? அவர்‌ தவறாக நடத்தப்பட்டதால்‌ 
தமது நண்பர்களிடம்‌ ஓடுவதற்குப்‌ பதிலாக, தம்மைக்‌ குற்றம்‌ 
சாட்டியவர்களை எதிர்கொண்டு நின்றார்‌. அவர்‌ “கம்பளத்தின்‌ 
மேல்‌ உறுதியாக நின்று” தன்னை விமர்சித்தவா்களின்‌ 
கண்களை உற்று நோக்கினார்‌. “உங்கள்‌ பேரில்‌ உங்கள்‌ 
சகோதரனுக்குக்‌ குறைவுண்டு” என்று நீங்கள்‌ எண்ணினால்‌, 
நீங்களே முதலாவது அவரிடத்தில்‌ செல்ல வேண்டும்‌ என்று 
இயேசு போதித்தார்‌ (மத்‌. 5:23, 24). பேதுரு இகைச்‌ செய்தார்‌ 
- நீங்களும்‌ நானும்‌ இதையே செய்ய வேண்டும்‌. 
இரண்டாவது, அளவு மீறிய செயல்பாட்டிற்குப்‌ பதில்‌, 
அவர்‌ அமைதியாக இருந்தார்‌. மிகை உணர்ச்சி நோயானது 
மிகை உணர்ச்சி நோயையே பெற்றெடுக்கின்றது. நீங்கள்‌ 
விமர்சிக்கப்படும்போது அளவுக்கு அதிகமாக உணர்வுக்‌ 
கொதிப்படைந்தால்‌, உங்களை விமர்சித்தவர்களிடத்தில்‌ பேசு 
வதற்கு முன்பு உங்களை அமைதிப்படுத்தச்‌ சற்று அவகாசம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. 
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மூன்றாவது, பேதுரு தமது எண்ணங்களை ஒழுங்கு படுத்தி, 
உண்மைகளை முன்னிலைப்‌ படுத்தினார்‌: “அதற்குப்‌ பேதுரு 
காரியத்தை முதலிலிருந்து வரிசையாய்‌ அவர்களுக்கு விவரிக்கத்‌ 
தொடங்கி:” (வ. 4). வதந்திகள்‌ என்ற சூடான தயை குளிர்ந்த 
உண்மைகள்‌ அணைத்து விடும்‌. 

பேதுரு தமக்குக்‌ கிடைத்த தரிசனத்தைப்‌ பற்றி முதலில்‌ கூறி 
விளக்கினார்‌: 


நான்‌ யோப்பா பட்டணத்தில்‌ ஜெபம்‌ பண்ணிக்கொண் 
டிருந்தபோது ஞானதிருஷ்டியடைந்து, ஒரு தரிசனத்தைக்‌ 
கண்டேன்‌; அதென்னவென்றால்‌, நாலு முனைகளும்‌ 
கட்டப்பட்ட பெரிய துப்பட்டியைப்போல ஒரு கூடு 
வானத்திலிருந்து என்னிடத்தில்‌ இறங்கி வந்தது. அதிலே நான்‌ 
உற்றுப்பார்த்துக்‌ கவனிக்கிறபோது, பூமியிலுள்ள நாலுகால்‌ 
ஜீவன்களையும்‌, காட்டுமிருகங்களையும்‌, ஊரும்‌ பிராணி 
களையும்‌, ஆகாயத்துப்‌ பறவைகளையும்‌ கண்டேன்‌ (வ. 2, 69. 





பேதுரு தாம்‌ பெற்ற தரிசனத்தை விளக்குகையில்‌, தம்மைப்‌ 
பற்றிய விமார்சனத்திற்கான பதிலில்‌ தமது ஞானத்தை 
வெளிப்படுத்தினார்‌: தம்மிடத்தில்‌ குற்றம்‌ கண்டு பிடித்தவர்‌ 
களின்‌ எண்ணக்கைக்‌ தாம்‌ புரிந்து கொண்டதாகக்‌ காண்பித்‌ 
தார்‌. “அல்லாமலும்‌: “பேதுருவே, எழுந்திரு, அடித்துப்‌ புசி: 
என்று என்னுடனே சொல்லுறெ சத்தத்தையும்‌ கேட்டேன்‌. 
அதற்கு நான்‌: “ஆண்டவரே, அப்படியல்ல, தீட்டும்‌ 
அசுத்தமுமாயிருக்கிற யாதொன்றும்‌ ஒருக்காலும்‌ என்‌ 
வாய்க்குள்ளே போனதில்லை” ” என்றேன்‌ (வ. 7, 8). வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, பேதுரு, “நான்‌ 
செய்துள்ளது இதனால்‌ உங்களுக்கு அசெளகரியமாயிருக்றெது 
என்று எனக்குப்‌ புரிகின்றது. சில நாட்களுக்கு முன்பு வரை 
நானும்‌ கூட இதே உணர்வுள்ளவனாகவே இருந்தேன்‌!” 
என்றார்‌. விமார்சனத்திற்குப்‌ பதில்‌ கூறுகையில்‌, உங்களை 
விமர்சிப்பவரின்‌ பக்கம்‌ இருக்கும்‌ விஷயங்களைச்‌ சிறந்த 
முறையில்‌ உணர்ந்து, அவர்‌ ஏன்‌ அவ்விதம்‌ செயல்படுகின்றார்‌ 
என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளுங்கள்‌. 

பேதுரு தாம்‌ பெற்ற தரிசனத்தைப்‌ பற்றித்‌ தொடர்ந்து 
கூறினார்‌: “இரண்டாந்தரமும்‌ வானத்திலிருந்து சத்தம்‌ 
உண்டாகி, “தேவன்‌ சுத்தமாக்கனவைகளை நீ கட்டாக 
எண்ணாதே: யென்று மறுமொழி சொல்லிற்று. இப்படி மூன்று 
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தரம்‌ சம்பவித்த பின்பு, எல்லாம்‌ வானத்திற்குத்‌ திரும்ப 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டது” (வ. 9, 10). “தேவன்‌” என்ற 
வார்த்தையை உங்கள்‌ மனதில்‌ அடிக்கோடிட்டுக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌. இவ்விடத்தில்‌ பேதுரு தாம்‌ பேசியதில்‌ பத்து 
அல்லது அதற்கதிகமான தடவைகள்‌ தேவனைக்‌ குறிப்‌ 
பிட்டார்‌. தாம்‌ விரும்பியதையல்ல, ஆனால்‌ தேவன்‌ 
தம்மிடத்தில்‌ கூறியதையே தாம்‌ செய்தார்‌ என்பதே 
பேதுருவின்‌ தற்காப்பு வாதத்தின்‌ மையமாகும்‌. பேதுருவுக்குத்‌ 
தரப்பட்டது போன்ற தரிசனமெதுவும்‌ நமக்குத்‌ தரப்படாது, 
ஆனால்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை நமக்குக்‌ கூறும்‌ வேத 
வசனங்களை நாம்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. நமது செயல்களில்‌ எதுவும்‌ 
விமர்சனம்‌ பண்ணப்படுமேயானால்‌, நமது செயல்களுக்கான, 
“புத்தகம்‌, அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ வசனம்‌” ஆகியவற்றைப்‌ 
பெற்றிருப்பது ஞானமுள்ளதாகும்‌. 

பேதுரு தொடர்ந்து பேசுகையில்‌, தேவனுடைய 
அருளிரக்கமுள்ள வழிகாட்டுதலை வலியுறுத்தினார்‌: “உடனே 
செசரியாவிலிருந்து என்னிடத்திற்கு அனுப்பப்பட்ட மூன்று 
மனுஷர்‌ நான்‌ இருந்த வீட்டுக்கு முன்னே வந்து நின்றார்கள்‌. 
நான்‌ ஒன்றுக்கும்‌ சந்தேகப்படாமல்‌ அவர்களோடே கூடப்‌ 





போகும்படி ஆவியானவர்‌ எனக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌” 
(வ. 11, 12௮). சரியான நேரத்தில்‌ செயல்படும்‌ தேவனுடைய 
பண்பினால்‌ பேதுரு ஈர்க்கப்பட்டார்‌. 

பிறகு, பேதுரு தாம்‌ கூறிய யாவையும்‌ உண்மையே என்ப 
குற்கு ஆதாரம்‌ அளித்தார்‌. குறிப்பாக, தாம்‌ உடன்‌ அழைத்துச்‌ 
சென்ற ஆறு பேராகிய யூத சாட்சிகளைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌, 
“சகோதரராகிய இந்த [அநேகமாக அங்கு நின்றிருந்த அவர்‌ 
களைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டியிருப்பார்‌] ஆறு பேரும்‌ என்னோடே 
கூட வந்தார்கள்‌” (வ. 12ஆ). பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகள்‌ 
இரண்டுமே சாட்சியங்களின்‌ முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்து 
கின்றன (உபா. 17:6; மத்‌. 18:16). பேதுரு ஏவப்பட்ட ஒரு 
அப்போஸ்தலராயிருந்தாலும்‌, அவர்‌ கூறினார்‌ என்பதற்காக 
மட்டுமே மற்றவர்கள்‌ தமது கூற்றை நம்ப வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ எதிர்பார்த்ததில்லை. சில வேளைகளில்‌, கம்பளத்தின்‌ 
மேல்‌ நாம்‌ அழைக்கப்படுகையில்‌, நம்‌ முகத்திற்கெதிரே 
சொல்லும்‌ வார்த்தைகளை மக்கள்‌ நம்பாதபோது நமது மனம்‌ 
புண்படுகின்றது. ஆதி சபையில்‌ நன்கு அறியப்பட்ட 
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முன்னோடி ஒருவருக்கே இணைந்து செயல்படும்‌ சாட்சியங்‌ 
கள்‌ தேவையாயிருந்தது என்றால்‌, நமக்கும்‌ அது தேவை 
என்பதில்‌ நாம்‌ ஏன்‌ ஆச்சரியப்பட வேண்டும்‌? 

தமது வரலாற்றை உறுதிப்படுத்துவதற்கு ஆறு சாட்சிகளை 
நிலைநாட்டிய பேதுரு தமது வாதத்தின்‌ கருத்துக்கு வந்தார்‌: 





. அந்த மனுஷனுடைய வீட்டுக்குள்‌ பிரவேசித்தகோம்‌.” 
அவனோ தன்‌ வீட்டிலே ஒரு தேவ தூதன்‌ நிற்கிறதைக்‌ 
கண்டதாகவும்‌, யோப்பா பட்டணத்திலிருக்கிற பேதுரு என்ற 
மறுபேர்கொண்ட சீமோனை அழைக்கும்படிக்கு மனுஷரை 
அவ்விடத்திற்கு அனுப்பு; நீயும்‌ உன்‌ வீட்டாரனைவரும்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவற்கேதுவான வார்த்தைகளை அவன்‌ 
உனக்குச்‌ சொல்லுவான்‌ என்று அந்தத்‌ தூதன்‌ தனக்குச்‌ 
சொன்னதாகவும்‌ எங்களுக்கு அறிவித்தான்‌ (வ. 12இ-14). 





பேதுரு மட்டுமின்றி, அவர்‌ யாருக்காக அனுப்பப்பட்டாரோ, 
அந்தப்‌ புறஜாதியாரும்‌ ஊக்குவிக்கப்பட்டி ருந்தனர்‌. 

நிறைவாக, செசரியாவில்‌ அந்தப்‌ பெரும்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்த நாளின்‌ உச்சகட்டத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேதுரு விளக்கிக்‌ 
கூறினார்‌: “நான்‌ பேசத்‌ தொடங்கின போது, பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ ஆதியிலே” நம்மேல்‌” இறங்கினது போலவே, 
அவர்கள்‌ மேலும்‌ இறங்கினார்‌. “யோவான்‌ ஜலத்தினாலே 
ஞானஸ்நானங்‌ கொடுத்தான்‌, நீங்களோ பரிசுத்த ஆவியினாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவீர்கள்‌” என்று கர்த்தர்‌ சொன்ன வார்த்‌ 
தையை அப்பொழுது நினைவு கூர்ந்தேன்‌” (வ. 15, 16; இ.வ. 
1:4). பேதுருவின்‌ கூற்றைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ இகைப்படைந்‌ 
இருப்பார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை. அவர்கள்‌ அந்த ஆறு 
சாட்சிகளின்‌ பக்கம்‌ திரும்பி, “உண்மையிலேயே இது 
நடந்ததா? பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று அப்போஸ்கலர்கள்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டது போல 
புறஜாதியாரும்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள முடிந்ததா?”” என்று 
கேட்டதை என்னால்‌ கற்பனை செய்ய முடிகின்றது. அந்த ஆறு 
மனிதர்களும்‌ தலையசைப்பதையும்‌ நான்‌ காண முடிகின்றது; 
பேதுரு கூறியபடி யாகவே அது நடந்தேறியது. 

பேதுரு, வரிசைக்கிரமமான தமது விவரிப்பை முடிக்கத்‌ 
தயாரானார்‌: “ஆதலால்‌ கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவை 
விசுவாசித்திருக்கிற நமக்குத்‌ தேவன்‌ வரத்தை அநுகிரகம்‌ 
பண்ணினது போல அவர்களுக்கும்‌ அந்த வரத்தையே 
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அநுகிரகம்‌ பண்ணியிருக்கும்போது, தேவனைத்‌ தடுக்கிறதற்கு 
நான்‌ எம்மாத்திரம்‌ என்றான்‌” (வ. 17). பேதுரு இவ்விடத்தில்‌, 
“நீங்கள்‌ அப்போது என்‌ இடத்தில்‌ இருந்திருந்தால்‌, தேவனு 
டைய வழியில்‌ நீங்கள்‌ குறுக்காக நின்றிருப்பீர்களா?” என்றே 
மறைமுகமாய்க்‌ கேட்டார்‌. கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ நீங்கள்‌ 
அழைக்கப்படும்‌ போது, உங்களை விமர்சிப்பவர்களின்‌ 
நிலையில்‌ உங்களை வைத்துப்‌ பார்ப்பதும்‌, அத்துடன்‌ 
உங்களை விமர்சிப்பவர்களை உங்கள்‌ நிலையிலிருந்து 
பார்க்கும்படி கேட்பதும்‌ ஆகிய இரண்டுமே ஞானமுள்ள 
செயலாகும்‌. 

பேதுரு கணக்கொப்புவிக்கும்படி அழைக்கப்பட்ட போது, 
கூறிய பதிலுரையைப்‌ படிக்க நேரம்‌ ஒதுக்குங்கள்‌. 
அப்பொழுது, யாரேனும்‌ சிலர்‌ அடுத்து உங்களை விமர்சிக்கும்‌ 
போது நீங்கள்‌ இன்னும்‌ சிறந்த முறையில்‌ தயாராக இருக்க 
முடியும்‌. 








திருப்திகரமான ஒரு விளைவு (11:18) 

வசனம்‌ 18ல்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமாய்த்‌ திருப்தியளிக்கும்‌ ஒரு முடிவைக்‌ கற்பனை 
செய்வது மிகவும்‌ கடினமாகும்‌. அவ்வசனம்‌, “இவைகளை 
அவர்கள்‌ கேட்ட பொழுது ...” என்று தொடங்குகின்றது. 
பேதுருவை விமர்சித்தவர்கள்‌ கேட்பதற்கு விருப்பத்துட 
னிருந்தனர்‌. ஓத்துப்‌ போகாமையைச்‌ சரி செய்யும்‌ திறவுகோல்‌ 
செய்தித்‌ தொடர்பாகும்‌, கேட்பதற்கு இயற்கையாய்‌ உள்ள 
விருப்பமே செய்தித்‌ தொடர்பின்‌ திறவுகோல்‌ ஆகும்‌. 

அந்த வசனத்தில்‌ அடுத்து, “அமர்ந்திருந்து” (வ. 18ஆ) என்று 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. பேதுருவுடன்‌ நடந்த அந்த நேருக்கு 
நேரான வாதமானது அதிக ஓசையுள்ளதாயிருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. குற்றங்கள்‌ சாட்டப்பட்டன, சந்தேகமேயின்றி, 
மனநிலைகள்‌ கொழுந்து விட்டு எரிந்திருக்கும்‌, மற்றும்‌ குரல்கள்‌ 
உயர்ந்திருக்கும்‌ - ஆனால்‌ பேதுருவின்‌ அமைதியான பதிலானது 
கூட்டத்தை அமைதிப்படுத்தியது. இது, “மெதுவான பிரதியுத்‌ 
தரம்‌ உக்கிரத்தை மாற்றும்‌; கடுஞ்சொற்களோ கோபத்தை 
எழுப்பும்‌” (நீதி. 15:1) என்பதை விளக்கப்படுத்துகின்றது. 

ஆயினும்‌, பேதுருவை விமர்சித்தவர்கள்‌ அமைதிப்படுத்தப்‌ 
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பட்டார்கள்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ “தேவனை 
மகுிமைப்படுத்தினார்கள்‌”” (வ. 18ஈ) என்பதே அவர்களது 
பதிலில்‌ இருந்த அதிகம்‌ திருப்தியளிக்கும்‌ பகுதியாகும்‌. நடந்த 
எல்லாவற்றிலும்‌ கேவனுடைய கரம்‌ இருந்ததை அவர்கள்‌ 
கண்டனர்‌, மற்றும்‌ தேவனுடைய வழியில்‌ குறுக்கிடக்‌ 
கூடாதென்பதையும்‌ அவர்கள்‌ உணர்ந்தார்கள்‌. ஆகையால்‌, 
அவர்கள்‌ “அப்படியானால்‌, ஜீவனுக்கேதுவான மனந்திரும்பு 
தலைத்‌ தேவன்‌ புறஜாதியாருக்கும்‌ அருளிச்‌ செய்தார்‌” 
(வ. 18இ) என்று முடிவு செய்தார்கள்‌. யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதி 
யார்களுக்கிடையில்‌ இருந்த தடைகளை நீக்குவதற்கு 
மற்றமொரு மாபெரும்‌ நடவடிக்கை மேற்கொள்ளப்பட்டது. 


முடிவுரை 

அடுத்த முறை நீங்கள்‌ கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்படும்‌ 
போது, அப்‌. 11ல்‌ பேதுருவுக்கு இவ்விளைவுகள்‌ திருப்திகரமாய்‌ 
இருந்தது போலவே உங்களுக்கும்‌ அமையும்‌ என்று நான்‌ 
நம்புகின்றேன்‌. அப்படியாகலாம்‌ அல்லது ஆகாமலும்‌ போக 
லாம்‌. நீங்கள்‌ விரும்பியபடி விளைவுகள்‌ ஏற்படாமற்‌ போனா 
லும்‌, (1) பேதுருவைப்‌ போன்ற பதில்செயலை நீங்களும்‌ 
செய்து, (2) அனுபவத்திலிருந்து அதிகம்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள நீங்கள்‌ 
சிறந்த வகையில்‌ முயற்சி செய்தால்‌, நடப்பவை எதுவாயிருப்‌ 
பினும்‌ அவைகளை உங்களால்‌ நன்மையென்று உணர முடியும்‌. 

நாம்‌ கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்படும்போது, கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ நடந்து கொள்ள வேண்டிய விதமாய்‌ நடந்து கொள்ளத்‌ 
தேவன்‌ நமக்கு உதவுவாராக! 
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3 காட்சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


“கம்பளத்தின்‌ மேல்‌ அழைக்கப்படுதல்‌” என்ற சொற்றொட 
ரின்‌ துவக்கம்‌ பற்றிய அறிமுகத்தை நீங்கள்‌ பயன்படுத்தினால்‌, 
ஒரு சிறிய கம்பளத்‌ துண்டை காட்சி உதவிப்‌ பொருளாகப்‌ 
பயன்படுத்த நீங்கள்‌ விரும்பக்‌ கூடும்‌. பேதுரு கம்பளத்தின்‌ 
மேல்‌ அழைக்கப்பட்ட போது எப்படி பதில்‌ அளித்தார்‌ 
என்பதையும்‌ - நாம்‌ எப்படி பதில்‌ அளிக்க வேண்டும்‌ என்பதை 
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யும்‌ வலியுறுத்துவதற்காக, அவ்வப்போது அந்தக்‌ கம்பளத்‌ 
துண்டின்‌ மேல்‌ நீங்கள்‌ நிற்கலாம்‌. (கம்பளம்‌ விற்கும்‌ கடை 
யொன்றில்‌ உங்களுக்கு மாதிரித்‌ துண்டொன்று கிடைக்கும்‌.) 





௫ 


்‌ பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


அல 


அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌, சபையின்‌ முன்னோடிகள்‌ 
அநேக முறை சபைக்குள்ளாக இருந்த பிரச்சனைகளைக்‌ 
கையாள வேண்டியிருந்தது (அப்‌. 5; 6; 11; 15). “சபையின்‌ 
பிரச்சனைகளைக்‌ கையாளுவது எப்படி” என்ற பயனுள்ள 
பிரசங்கத்‌ தொடரானது இக்கருத்துக்களைக்‌ கொண்டு மேற்‌ 


கொள்ளப்படலாம்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

“அப்‌. நட. 2” இதழில்‌ 10:9-16, 23, 48 க்கான விளக்கவுரைகளைக்‌ காணவும்‌. 
“பேதுரு தமது தற்காப்பு வாதத்தில்‌ கொர்நேலியுவின்‌ தனிச்‌ சிறப்பான பண்பைப்‌ 
பற்றி, எதுவும்‌ குறிப்பிடவில்லை என்பது கவனிக்கத்‌ தக்கதாகும்‌. பேதுருவின்‌ 
விமர்சனர்கள்‌, கொர்நேலியு நல்லவரா அல்லது கெட்டவரா என்பது பற்றிக்‌ 
கவலைப்படவில்லை; அவர்‌ (கொர்நேலியு) புறஜாதியாராயிருந்ததால்‌ அவருடன்‌ 
பேதுரு சென்று உணவு உண்டது தவறு என்றார்கள்‌. இது அப்‌. 2ல்‌ வரும்‌ 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ ஆகும்‌. *“நம்மேல்‌” என்பது அப்போஸ்தலர்களைக்‌ 
குறிக்கின்றது. “குறைந்தபட்சம்‌ இரண்டு காரணங்களுக்காக, மனந்திரும்புதல்‌ 
என்பது இவ்விடத்தில்‌ தேவனுடைய வரம்‌ என்று அமைக்கப்பட்டுள்ளது: 
(1) புறஜாதியார்‌ மனந்திரும்புவதற்குத்‌ தேவன்‌ வாய்ப்பளித்திருந்தார்‌, மற்றும்‌ 
(2) மனந்திரும்புதலை ஏற்படுத்தும்‌ விஷயத்தை (அதாவது சுவிசேஷத்தை) அவர்‌ 
கொடுத்திருக்கின்றார்‌. 
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“.. முகல்‌ முதல்‌ 
அந்த்யோகியாவிலே ...” 
(11.19-30) 


எந்த ஒரு செயலுக்கும்‌ முதல்‌ முதல்‌ என்பது விசேஷ 
மானதாய்‌ இருக்கின்றது. 1876ல்‌ அலெக்சாண்டர்‌ கிரஹாம்‌ 
பெல்‌ அவர்கள்‌ தனது துணியில்‌ அமிலத்தைச்‌ சிந்த விட்டு, 
கவனக்குறைவாக அச்செய்தியை தமது புதிய கண்டு பிடிப்பான 
தொலைபேசியின்‌ வழியே முதன்முதலாக அனுப்பினார்‌: “இரு. 
வாட்சன்‌ அவர்களே, இங்கே வாருங்கள்‌. நீங்கள்‌ இங்கு வந்து 
உதவ வேண்டும்‌.” NBC யைச்‌ சேர்ந்த நகரும்‌ தொலைக்‌ 
காட்சிக்குழுவொன்று 1938ல்‌ தனது புகைப்படக்‌ கருவிகளைத்‌ 
தற்செயலாகத்‌ திருப்பி, கொழுந்து விட்டெரியும்‌ நெருப்பைப்‌ 
படம்‌ பிடித்த போது, தகவல்‌ காட்சிகளை நேரடி ஒளிபரப்பும்‌ 
முறையானது முதன்முறையாகச்‌ செயல்பட்டது. 1951ல்‌ 1M 
நிறுவனமானது தனது முதல்‌ கணனியை அறிமுகப்படுத்தி, 
உலகத்தின்‌ வியாபார முறைமையை மாற்றியமைத்தது. 1969ல்‌ 
நீல்‌ ஆர்ம்ஸ்ட்ராங்‌ அவர்கள்‌ முகல்‌ முதலாக சந்திரனில்‌ காலடி 
எடுத்து வைத்தபோது நம்மில்‌ அநேகர்‌ மெய்மறந்து 
போனோம்‌. 

தனிப்பட்ட வகையிலும்‌ “முதல்‌ முதல்‌” என்பது விசேஷமா 
னதாகவே இருக்கின்றது. எனது மனைவியை முதல்‌ முதலாகப்‌ 
பார்த்த வேளை இன்னமும்‌ எனது நினைவில்‌ இருக்கின்றது. 
எனது மூன்று மகள்கள்‌ மற்றும்‌ எனது பேரக்‌ குழந்தைகள்‌ 
ஆகியோரை முதல்‌ முதலாகப்‌ பார்த்த அந்த விசேஷவேளை 
களை மறுபடியும்‌ நினைவு கூருகின்றேன்‌. எனது முதலாவது 
பட்டியலில்‌ எனது முதல்‌ கார்‌, எனது முகல்‌ பிரசங்கம்‌, மேலும்‌ 
எனக்குப்‌ பிடித்த உணவு வகையை நான்‌ முதல்‌ முதலாக ருசி 
பார்த்த வேளை முதலியவைகளும்‌ சேர்க்கப்பட முடியும்‌. 

சில முதலாவதுகள்‌ குறிப்பிடத்தக்கவை; மற்றவை 
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அவ்வளவு முக்கியமானவையல்ல. மிக மிக முக்கியமாய்க்‌ 
குறிப்பிடத்தக்க முதலாவது ஒன்று அப்‌. 11:26ல்‌ காணப்படு 
கின்றது: “... முதல்‌ முதல்‌ அந்தியோடுியாவிலே சஷர்களுக்குக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்கிற போர்‌ வழங்கிற்று. ” “கிறிஸ்தவர்கள்‌” 
என்ற பெயரானது எவ்வளவு புகழ்‌ வாய்ந்ததாய்‌ இருக்கிற 
தென்றால்‌, இப்பெயர்‌ சபையின்‌ தொடக்க நாட்களில்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்படவில்லை என்றறியும்‌ போது சிலருக்கு இது வியப்பா 
யிருக்கும்‌. இது எவ்வாறு தொடங்கியது? இது ஏன்‌ அந்தி 
யோகியாவிலிருந்து தொடங்கியது? இது போன்ற சில 
கேள்விகளை நாம்‌ இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ காணப்‌ போகின்றோம்‌. 

நமது இந்தக்‌ கட்டுரையானது அந்தியோகியா பட்ட 
ணத்தை மையமாகக்‌ கொண்டதாகும்‌. முதல்‌ முதலாக அப்‌. 
6:5ல்‌ அந்தியோகியாவைப்‌ பற்றி படிக்கின்றோம்‌. சபையின்‌ 
செயல்பாடுகள்‌ பற்றிய லூக்காவின்‌ கவனமானது எருசலேமி 
லிருந்து அந்தியோகியாவுக்கு இடம்‌ பெயரத்‌ தொடங்கியதாக 
11:19-30ல்‌ காணப்படுகின்றது. 13ம்‌ அதிகாரத்திலிருந்து, 
பவுலின்‌ சுவிசேஷ ஊழியப்‌ பயணங்களுக்கு அந்தியோகி 
யாவே ஆதார இடமாய்‌ இருந்ததைப்‌ பார்க்கப்‌ போகின்றோம்‌. 

தேவனுடைய திட்டத்தின்படி நீங்களும்‌ நானும்‌ ஒரு 
பட்டணத்தைப்‌ பயன்படுத்துவதென்றால்‌ உண்மையில்‌ நாம்‌ 
அந்தியோகியாவைகத்‌ தேர்ந்தெடுக்க மாட்டோம்‌. சீரியாவின்‌ 
அந்தியோகியா, உலகத்தின்‌ மிக முக்கியமான பட்டணங்களில்‌ 
ஒன்றாக இருந்தது. இது செலியூக்கஸ்‌ நிக்கோடரால்‌ 
(அந்தியோகியா பட்டணத்தில்‌ உள்ள துறைமுகத்திற்கு 
செலூக்கயொ என்ற தன்‌ பெயரையே இட்டார்‌ அப்‌. 13:4). 
தோற்றுவிக்கப்பட்டு, அவரது தகப்பனாகிய முதலாம்‌ 
அந்தியோகின்‌' நினைவாகப்‌ பெயரிடப்பட்டது. உலகத்தின்‌ 
மூன்றாவது பெரிய பட்டணம்‌ (மற்றவை ரோமாபுரியும்‌, 
அலெக்ஸாந்திரியாவும்‌ மிகப்‌ பெரியவைகளாயிருந்தன. 
அந்தியோகியாவில்‌ ஐந்து இலட்சத்திற்கும்‌ மேற்பட்ட மக்கள்‌ 
வாழ்ந்தனர்‌). என்ற நிலை வரைக்கும்‌ அந்தியோகியாவானது 
வளர்ந்து வளம்‌ பெற்றிருந்தது. அது ஒரு அழகிய பட்டண 
மாகவும்‌, அரசியல்‌ மற்றும்‌ வணிக நிறுவனங்களின்‌ அச்சாணி 
போன்ற இடமாகவும்‌ இருந்தது. அது கொரிந்து பட்டணத்‌ 
திற்கு அடுத்தபடியாக உலகத்திலேயே தேவபக்தியற்ற 
நகரங்களில்‌ முதன்மையானதாகவும்‌ இருந்தது. அந்தப்‌ 
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பட்டணத்தின்‌ தென்கோடியில்‌ தாபேனின்‌ ஆலயம்‌ இருந்தது, 
அங்கு தாபேனை வழிபடுபவர்கள்‌, கிரேக்கக்‌ கடவுளான 
அப்பொல்லோ, தாபேன்‌ என்ற ஆசாரியப்‌ பெண்ணைத்‌ 
துரத்திச்‌ செல்லும்‌ (மற்றும்‌ அவளுடன்‌ வேசித்தனம்‌ பண்ணும்‌) 
நிகழ்ச்சியை மறுபடியும்‌ அரங்கேற்றம்‌ செய்வது வழக்கமாகும்‌. 
அந்தியோகியாவின்‌ ஒழுக்கக்கேடு எந்த அளவுக்கு நன்கறியப்‌ 
பட்டிருந்ததென்றால்‌, ரோமாபுரியின்‌ ஒழுக்க வாழ்வு சிதைந்து 
விழுந்தபோது, ஒரு கவிஞர்‌, ஓரான்ட்ஸின்‌ கழிவுகள்‌ யாவும்‌ 
தைபருக்குள்‌ பெருக்கெடுத்துப்‌ பாய்ந்தன என்று கூறினார்‌. 
(ஓரான்டஸ்‌ என்பது அந்தியோகியா பட்டணத்தின்‌ நதியாக 
வும்‌, தைபர்‌ என்பது ரோமாபுரிப்‌ பட்டணத்தின்‌ நதியாகவும்‌ 
இருந்தன.) அளவில்‌ பெரியதாகவும்‌, வெளிப்புறத்தில்‌ 
முற்றிலும்‌ பொருளாதாய நோக்கமுடையதாகவும்‌ தேவ 
பக்தியின்மை என்பதையே மையப்பொருளாகவும்‌ கொண் 
டிருந்த அந்தியோகியாவானது எருசலேமுக்கு எதிரிடையான 
தாக இருந்தது. ஆனாலும்‌ கூட, தேவனுடைய அருளிரக்கத்தில்‌ 
அந்தியோகியா பட்டணமானது, அப்‌. நட. புத்தகத்தின்‌ 
பின்பாதி செயல்பாடுகளின்படியான அவரது திட்டம்‌ மற்றும்‌ 
நோக்கங்களுக்கு மையமான இடமாக அமைந்தது. அந்தியோ 
கியா என்பது தேவனுடைய சத்தியத்தின்‌ கருத்துப்‌ பாடமாக 
இருந்தது: சுவிசேஷம்‌ என்பது உண்மையில்‌ எல்லாருக்கும்‌ 
உரியதேயாகும்‌! 

அந்தியோகியாவில்‌ நடந்த “முதல்‌ முதல்‌” ஒன்றை நாம்‌ 
ஏற்கனவே குறிப்பிட்டிருக்கின்றோம்‌. நமது பாடத்தை நாம்‌ 
தொடர்ந்து படிக்கையில்‌ சீரியாவின்‌ இந்தப்‌ பட்டணத்தில்‌ 
தொடங்கிய குறிப்பிடத்‌ தக்க அநேக முதல்‌ முதல்‌ நிகழ்ச்சி 


களை நாம்‌ காண்போம்‌. 
“எல்லாருக்குமான” சுவிசேஷமானது 
முதல்‌ முதல்‌ அந்தியோகியாவிலே 
எல்லாருக்கும்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டது 
(11:19, 20) 


அதிகாரம்‌ 8ல்‌ ஊசலாடும்படி விடப்பட்ட ஒரு நூலி 
ழையை லூக்கா, அப்‌. 11:19ல்‌ மறுபடியும்‌ பற்றியெடுத்துக்‌ 
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கொண்டார்‌. 8:1, 4ல்‌ நாம்‌, 


அக்காலத்திலே [ஸ்தேவான்‌ கொலை செய்யப்பட்ட 
காலத்திலே] எருசலேமிலுள்ள சபைக்கு மிகுந்த துன்பம்‌ 
உண்டாயிற்று; அப்போஸ்தலா்தவிர மற்ற யாவரும்‌ யூதேயா 
சமாரியா தேசங்களில்‌ சிதறப்பட்டுப்‌ போனார்கள்‌ (வ. 1). 


சிதறிப்‌ போனவர்கள்‌ எங்குந்திரிந்து, சுவிசேஷ வசனத்தைப்‌ 
பிரசங்கித்தார்கள்‌, (வ. 4) என்று படிக்கிறோம்‌. 


அதிகாரம்‌ 11க்கு முன்பு, பலஸ்கீனத்தின்‌ கண்பார்வைக்குட்‌ 
பட்ட பகுதிகளில்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்ட நிகழ்ச்சிகளிலே லூக்கா 
கவனம்‌ செலுத்தினார்‌. இப்பொழுது காலங்கள்‌ கடந்த போது, 
சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ தங்களுடன்‌ இயேசுவின்‌ செய்தியை 
எடுத்துக்‌ கொண்டு தூரமான இடங்களுக்குப்‌ பயணம்‌ 
செய்தனர்‌: “ஸ்தேவான்‌ நிமித்தமாய்‌ எழும்பின உபத்திரவத்‌ 
தினாலே சிதறப்பட்டவர்கள்‌ ... பெனிக்கே நாடு, சீப்புருகீவு, 
அந்தியோகியா பட்டணம்‌ வரைக்கும்‌ சுற்றித்‌ திரிந்தார்கள்‌” 
(வ. 19). பெனிக்கே நாடு என்பது, பலஸ்தனத்தின்‌ வடக்கு 
முனையிலிருந்து மத்திய தரைக்‌ கடல்‌ ஓரமாக பதினைந்து 
மைல்‌ அகலத்தில்‌ வடக்கு நோக்கி சுமார்‌ 120 மைல்கள்‌ 
வரையிருந்த நிலப்பகுதியாகும்‌ (படத்தை பார்க்கவும்‌). 
சிதறடிக்கப்பட்ட சீஷர்கள்‌, ஒரு கால கட்டத்தில்‌ (எப்பொழு 
தென்று லூக்கா கூறவில்லை), பெனிக்கே நாடு (15:3) 
வரையிலும்‌ சென்று, சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்து சபைகளை 
நிலைநாட்டினார்கள்‌. (தரு, சதோனில்‌; 21:3-7; 27:3). 
அங்கிருந்து சிலர்‌ கடற்பயணத்தின்‌ மூலம்‌ சீப்புருகீவு சென்று 
சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொண்டனர்‌ (பவுலும்‌ பார்னபாவும்‌ 
“முதல்‌ சுவிசேஷ ஊழியப்‌ பிரயாணத்தில்‌” சீப்புருதவுக்குச்‌ 
சென்றபோது சுவிசேஷம்‌ ஏற்கனவே அறிவிக்கப்‌ பட்டிருந்‌ 
தது), மற்றவர்கள்‌ இன்னும்‌ வடக்கே சீரியாவுக்குள்‌ சென்று 
அந்தியோகியாவிலும்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌. ஆயினும்‌ அந்த 
வேளையில்‌ இயேசுவைப்‌ பின்பற்றிய மற்றவர்கள்‌ போலவே, 
அவர்களும்‌ “சுவிசேஷ வசனத்தை யூதர்களுக்கேயன்றி மற்ற 
ஒருவருக்கும்‌ அறிவியாமலிருந்தார்கள்‌” (வ. 19ஆ). 

பின்பு, அவர்கள்‌ இருந்த இடத்திற்குத்‌ தெற்குப்‌ பகுதியில்‌, 
குறிப்பிடத்தக்க நிகழ்ச்சியொன்று நடைபெற்றது. சுவிசேஷமா 
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னது முதல்‌ முதல்‌, புறஜாதியாருக்குப்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டது. 
மற்றும்‌, புறஜாதியார்‌, சபையின்‌ ஐக்கியத்தில்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 10). “ஜீவனுக்கேதுவான மனந்‌ 
திரும்புதலைக்‌ தேவன்‌ புறஜாதியாருக்கு அருளிச்‌ செய்‌௫ருந்‌) 
தார்‌” (11:18) என்ற செய்தியானது வடக்கு நோக்கிப்‌ பரவியது. 
இதன்‌ விளைவாக, “அவர்களில்‌ சீப்புருகீவாரும்‌, சிரேனே” 
பட்டணத்தாருமாயை சிலர்‌ அந்தியோகியா பட்டணத்துக்கு 
வந்து, கிரேக்கருடனே பேசி, கர்த்தராகிய இயேசுவைக்‌ 
குறித்துப்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌” (வ. 20). “கிரேக்கர்‌” என்பது 
கிரேக்க மொழி பேசும்‌ புறஜாதியாரைக்‌ குறிக்கின்றது. (6:1ல்‌ 
இதே போன்ற ஒரு வார்த்தையானது கிரேக்க மொழி பேசும்‌ 
யூதர்களைக்‌ குறிக்கப்‌ பயன்பட்டது.) பதிவுகளின்படி 
முதன்முறையாக புறஜாதியாருக்கு நற்செய்தியை அறிவிக்கும்‌ 
படி மனிதர்களின்‌ வெளிப்படையான முயற்சி நடைபெற்றது! 
(கொர்நேலியுவுக்கு நற்செய்தி அறிவிக்கப்பட்ட நிகழ்ச்சியில்‌ 
பேதுருவல்ல, கேவனே முதல்‌ முயற்சியெடுத்தார்‌ என்பதை 
நினைவில்‌ வையுங்கள்‌.) இனப்‌ பாகுபாடின்றி எல்லா மனிதர்‌ 
களையும்‌ நேசித்த அந்தச்‌ சுவிசேஷகர்களின்‌ பெயர்களை நாம்‌ 
அறியவில்லை (13:1; இவர்களில்‌ சிலரது பெயர்கள்‌ 13:1ல்‌ 
குரப்பட்டவைகளாயிருக்கலாம்‌) - ஆனால்‌ தேவன்‌ அறிந்திருக்‌ 
கின்றார்‌. இழந்து போன நிலையில்‌ உள்ள பாவிகளுக்கு 
வசனத்தை அறிவிப்பது முக்கியமானதாயிருக்கின்றது; செய்த 
வேலைக்குப்‌ பாராட்டுப்‌ பெறுவதென்பது முக்கியமல்ல. 








“எல்லாருக்குமான” ஒரு பிராந்திய 


சபையானது முதல்‌ முதல்‌ 
நிலைநாட்டப்பட்டது (11:21) 
பெயர்‌ கூறப்படாத அந்த நாயகர்கள்‌, அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த புறஜாதியாருடன்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொண்ட 
பொழுது, தேவன்‌ அவர்களின்‌ பிரயாசத்தை ஆசீர்வதித்தார்‌. 
“கர்த்தருடைய கரம்‌ அவர்களோடே இருந்தது” (வ. 21௮). 
பழைய ஏற்பாட்டின்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடரானது தெய்வீக 
அங்கீகாரத்தைச்‌ சுட்டிக்காட்டுவதற்காக லூக்காவினால்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது (13:11; லூக்‌. 1:66). சில வேளைகளில்‌ 
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இந்த அங்கீகாரமானது அற்புதங்களினால்‌ சாட்சியளிக்கப்‌ 
பட்டது (4:30); ஒருவேளை இவ்விடத்திலும்‌ அப்படி 
நடந்திருக்கலாம்‌.” 

சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தலில்‌ தேவனுடைய ஆசீர்‌ 
வாதம்‌ இருந்தபடியினால்‌, “அநேக ஜனங்கள்‌ விசுவாசிகளாக, 
கர்த்தரிடத்தில்‌ திரும்பினார்கள்‌” (விசுவாசித்தல்‌ மற்றும்‌ 
திரும்புதல்‌ [மனந்திரும்புதல்‌] என்பவை இரண்டு தனிக்‌ தனிச்‌ 
செயல்களாயிருக்கின்றன, அப்‌. 3:20ப்‌ போல்‌) (வ. 21ஆ). 
அந்நிய தேவத வணக்கத்தினால்‌ இளைப்படைந்திருந்த 
புறஜாதியாரில்‌ “அநேகர்‌” செய்தியை “விசுவாசித்து”, 
கொர்நேலியு மற்றும்‌ அவரது வீட்டார்‌ செய்திருந்தது 
போலவே (10:48), “கர்க்தரிடத்தில்‌ திரும்பினார்கள்‌” (3:20) - 
அவர்கள்‌ கர்த்தருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று (கலா. 3:26, 27) 
தேவனால்‌ சடையில்‌ சேர்க்கப்பட்டார்கள்‌ (2:41, 47). 

இதற்கு முன்‌ அமைந்திராத வகையிலான ஒரு புதிய 
பிராந்திய சபை நிலைநாட்டப்பட்டது. அதில்‌ புறஜாதியார்‌ 
ஏராளமாயிருந்தார்கள்‌ (11:19-21), ஆனாலும்‌ அதில்‌ யூத 
உறுப்பினர்களும்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ சபைக்‌ கூட்டங்‌ 
களில்‌ யூதர்களும்‌ புறஜாதியாரும்‌ தோளோடு தோள்‌ பொருந்த 
அமர்ந்திருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஒன்றுகூடிப்‌ பிரசங்கத்தைக்‌ 
கேட்டார்கள்‌, ஒன்றுகூடி ஜெபித்தார்கள்‌, ஒன்றுகூடி 
தேவனைப்‌ புகழ்ந்தார்கள்‌, ஒன்று கூடி கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ 
பங்கேற்றார்கள்‌. முதல்‌ முதல்‌, யூதர்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ ஒரே 
பிராந்திய சபையின்‌ உறுப்பினர்களாய்‌ ஒன்றுகூடி ஆராதித்து, 
ஊழியம்‌ செய்து உணவு உண்டார்கள்‌. அந்தியோகியாவின்‌ ஒரு 
புறம்‌ யூதர்களுக்கான பிராந்திய சபையும்‌, மறுபுறம்‌ புறஜாதியா 
ருக்கான பிராந்திய சபையும்‌ இருக்கலாம்‌ என்ற கருத்தே 
அவர்களுக்கு நிச்சயம்‌ வெறுப்பூட்டுவதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌. 
அவர்களிடையில்‌ இருந்த தடைகளை இயேசு உடைத்‌ 
தெறிந்தார்‌ அல்லவா? அவர்களை அவர்‌ ஒன்றாக்கியிருந்தார்‌ 
அல்லவா? (எபே. 2:15, 16; கலா. 3:26-28ஐக்‌ காணவும்‌.) 
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“எல்லாருக்குமான” யூதர்களின்‌ 
அக்கறை முதல்‌ முதல்‌ நடைமுறையில்‌ 
விளக்கப்பட்டது (11:22-24) 

புறஜாதியாருக்குப்‌ பேதுரு பிரசங்கித்த செய்தியானது 
வடக்கு நோக்கிச்‌ சென்றது போலவே, புறஜாதியாரும்‌ 
இணைந்த புதிய பிராந்திய சபை நிலைநாட்டப்பட்ட செய்தி 
யானது தெற்கு நோக்கிச்‌ சென்றது. “எருசலேமிலுள்ள 
சடையார்‌ இந்தக்‌ காரியங்களைக்‌ குறித்துக்‌ கேள்விப்பட்ட 
போது” (வ. 22௮). இதற்கு முன்‌, சமாரியர்‌ தேவ வசனத்தை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டதை அப்போஸ்தலர்கள்‌ கேள்விப்பட்ட 
போது, அங்கு அவர்கள்‌ பேதுருவையும்‌ யோவானையும்‌ 
அனுப்பியிருந்தனர்‌ (8:14). இப்போது எருசலேம்‌ சபையார்‌, 
“அந்தியோகியா வரைக்கும்‌ போகும்படிக்குப்‌ பர்னபாவை 
அனுப்பினார்கள்‌” (11:22 ஆ.” 

எருசலேமில்‌ இருந்த சபையார்‌, புறஜாதியார்‌ இணைந்த 
புதிய பிராந்திய சபை நிலைநாட்டப்பட்ட செய்தியால்‌ 
கலவரமடைந்ததாகவும்‌, சூழ்நிலையை ஆராயும்படி 
பர்னபாவை அங்கு அனுப்பி வைத்ததாகவும்‌ பொதுவாகக்‌ 
கருதப்படுகின்றது. ஒருவேளை எருசலேம்‌ சபையிலிருந்த சிலர்‌ 
(“விருத்தசேதனக்‌ குழுவில்‌” இருந்தவர்கள்‌ 11:2) அதிர்ச்சி 
யடைந்திருக்கலாம்‌, எருசலேம்‌ சபையின்‌ முன்னோடிகள்‌ 
அவர்களை அமைதிப்படுத்த விரும்பியிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
அதுதான்‌ அவர்கள்‌ பர்னபாவை அனுப்பியதன்‌ அடிப்படை 
நோக்கமா என்பதில்‌ நான்‌ சந்தேகப்படுகின்றேன்‌. ஏனென்றால்‌ 
ஒரு குறுகிய காலவரையறைக்கு முன்புதான்‌ எருசலேமில்‌ 
இருந்த எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களும்‌ சேர்ந்து, “அப்படியானால்‌ 
ஜீவனுக்கேதுவான மனந்திரும்புதலைத்‌ தேவன்‌ புறஜாதி 
யாருக்கும்‌ அருளிச்‌ செய்தார்‌” [அது கொர்நேலியுவின்‌ 
வீட்டாருக்கு மட்டுமல்ல ஆனால்‌ பொதுவாக புறஜாதியார்‌ 
யாவருக்கும்‌ உரியது] என்று கூறி “தேவனை மகிமைப்‌ 
படுத்தினார்கள்‌” (11:18). அவர்கள்‌ அனுப்பிய மனிதரினாலும்‌ 
நான்‌ சந்தேகப்படுகின்றேன்‌. அவர்கள்‌ “குற்றம்‌ பிடிக்கும்‌ 
ஆய்வாளர்‌” ஒருவரை அனுப்பி வைக்கவில்லை, அவர்கள்‌ 
சபையில்‌ தாராள இருதயத்துடன்‌ இருந்த ஒரு மனிதரை 
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அனுப்பி வைத்தார்கள்‌. அம்மனிதர்‌ ஒவ்வொரு சூழ்நிலை 
யிலும்‌ ஒவ்வொரு நபரிடத்தில்‌ இருந்த நல்லவைகளையே 
கண்டார்‌, அவர்‌ தம்‌ பழைமை வாதத்திற்காய்‌ அல்ல மாறாக, 
அவரிடத்தில்‌ விளங்கிய அன்பிற்காய்க்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்கவரா 
யிருந்தார்‌. அவர்கள்‌ பர்னபாவை அனுப்பினார்கள்‌ (4:36; 9:26, 





27). கடைசியாக, பர்னபா அங்கு சென்றபோது செய்த 
விஷயங்களினால்‌, நான்‌ சந்தேகப்படுகின்றேன்‌. அதிகாரம்‌ 3ஐ 
நாம்‌ கற்றபோது, பேதுருவும்‌ யோவானும்‌ தேவாலயத்திற்குச்‌ 
சென்றதின்‌ அடிப்படை நோக்கத்தை, அவர்கள்‌ அங்கு 
சென்றபோது செய்த செயலை (ஒரு பிச்சைக்காரனைக்‌ 
குணமாக்கியகினால்‌ அவர்கள்‌ ஒரு கூட்டத்தைக்‌ கூடச்‌ செய்து, 
அந்தக்‌ கூட்டத்தாருக்கு பிரசங்கித்தனர்‌.) கண்டதால்‌ 
கண்டறிய முடிந்தது என்ற ஆலோசனையை முன்‌ வைத்தோம்‌. 
அதே போல, சபையார்‌, பர்னபாவை அனுப்பியதன்‌ 
அடிப்படை நோக்கத்தை, அவர்‌ அந்தியோகியா சென்றதும்‌ 
செய்த செயல்பாட்டைக்‌ காண்பதன்‌ மூலம்‌ கண்டறிய 
முடியும்‌. அவர்‌ அங்குள்ள ஊழியப்‌ பணிகளைப்‌ பரிசோதிக்‌ 
கவோ அல்லது அவை பற்றிய அறிக்கையொன்றை எருசலே 
முக்கு அனுப்பவோ இல்லை. மாறாக, அவர்‌ அவர்களை 
அளக்க. படுத்தத்‌ தொடங்கினார்‌ (வ. 23). 

பர்னபாவை அந்தியோகியாவுக்கு அனுப்புதல்‌ என்ற 
செயல்பாடானது, எருசலேம்‌ சபையாரின்‌ பகுதியில்‌, முதலா 
வதாக மற்றும்‌ முதன்மையாக அவர்களின்‌ அன்பு மற்றும்‌ 
ஆதரவின்‌ வெளிப்பாடாகவே இருந்தது. அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த புதிய சிறகடிக்கும்‌ குழுவினர்‌, தங்களுக்குப்‌ பின்பல 
மாக எருசலேம்‌ சபையார்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ என்பதை உணர 





வேண்டும்‌ என்பதே, அவர்களின்‌ அடிப்படை நோக்கமாயிருந் 
தது. ஆகையால்‌ அந்தக்‌ குறிப்பிட்ட பணிக்குத்‌ தகுதியான 
மனிதரை அவர்கள்‌ அங்கு அனுப்பினார்கள்‌. பர்னபா, சீப்புரு 
தவில்‌ பிறந்தவராகையால்‌ (4:36), அந்தியோகியா அவருக்கு 
மிகவும்‌ பழக்கமான பகுதியாயிருந்தது. அவருடன்‌ அந்தி 
யோகியா சென்றிருந்த சீப்புரு தீவைச்‌ சேர்ந்த ஒரு நண்பரும்‌ 
கூட இருந்திருக்கலாம்‌. மேலும்‌, யூத(கிரேக்க)ர்‌ என்ற வகையில்‌, 
பர்னபா, அந்தியோகியாவின்‌ பன்மைச்‌ சமூகத்தில்‌ எதிர்‌ 
கொள்ளப்பட்டிருந்த பிரச்சனைகள்‌ பற்றி அதிகம்‌ கூருணர்‌ 
வுடையவராய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. பர்னபாவை அனுப்‌ 
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புதல்‌ என்பது, எருசலேம்‌ சபையாரின்‌ ஆவிக்குரிய 
செயலான்மைத்திறனின்‌ மிகச்‌ சிறந்த வெளிப்பாடாகும்‌. 
( அவர்களது முடிவுக்கு ஆவியானவர்‌ ஒரு பங்கு வகித்தார்‌ 
என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை.) 

வசனம்‌ 23, “அவன்‌ [அந்தியோகியாவுக்கு] போய்ச்‌ சேர்ந்து, 
தேவனுடைய கிருபையைக்‌ கண்டபோது, சந்தோஷப்பட்டு” 
(வ. 23௮) என்று குறிப்பிடுகின்றது. புறஜாதியார்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்பட்டதையும்‌, யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ 
ஆகியோர்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்புகூருவதையும்‌ பர்னபா 
கண்டபோது, அவரது இருதயத்தில்‌ மகிழ்ச்சி கரைபுரண்டு 
ஓடியது. அவர்கள்‌ ஒரு மாபெரும்‌ தொடக்கத்தைச்‌ 
செய்திருந்தார்கள்‌, எனவே அவர்‌, “கர்த்தரிடத்தில்‌ மனநிர்ணய 
மாய்‌ (முழு இருதயத்தோடும்‌ - NIV) நிலைத்திருக்கும்படி 
எல்லாருக்கும்‌ புத்தி சொன்னார்‌” (வ. 23அ). தொடங்குதல்‌ 
என்பது ஒரு விஷயமாய்‌ இருக்கையில்‌, தொடங்கியதைப்‌ 
பாதுகாத்தல்‌ என்பது இன்னொரு விஷயமாய்‌ இருக்கின்றது. 

வசனம்‌ 24ல்‌ பர்னபாவைப்‌ பற்றிய ஆவிக்குரிய சில 
குறிப்புகள்‌ தரப்படுகின்றன: “அவன்‌ நல்லவனும்‌, பரிசுத்த 
ஆவியினாலும்‌ விசுவாசத்தினாலும்‌ நிறைந்தவனுமாயிருந் 
தான்‌” (வ. 24௮). அப்‌. நட. புத்தகத்தின்‌ பக்கங்களில்‌ நல்ல 
மனிதர்கள்‌ அநேகரின்‌ பெயர்கள்‌ நிறைந்துள்ளன, ஆனால்‌ 
பர்னபா ஒருவர்தான்‌ லூக்காவால்‌ “நல்ல மனிதர்‌” என்று 
அழைக்கப்பட்டார்‌. அவரைப்‌ பார்ப்பவர்கள்‌ “அவர்‌ ஒரு நல்ல 
மனிதர்‌” என்றுதான்‌ நினைக்க முடிந்தது. “பரிசுத்த ஆவியி 
னாலும்‌,” விசுவாசத்தினாலும்‌ நிறைந்தவர்‌” என்ற சொற்றொட 
ரானது, இதற்கு முன்‌ யூத(கிரேக்க)ரான ஸ்தேவானைக்‌ 
குறிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது (6:5). பர்னபா தனி 
வகைச்‌ சிறப்புடையவராயிருந்தார்‌. 

பர்னபா ஊக்கமூட்டியதின்‌ விளைவானது, வசனம்‌ 24ன்‌ 
முடிவில்‌ கூறப்படுகின்றது: “அநேக ஜனங்கள்‌ கர்த்தரிடமாய்ச்‌ 
சேர்க்கப்பட்டார்கள்‌.” சபையின்‌ ஆவிக்குரிய வளர்ச்சி பற்றி 
அவருடைய வலியுறுத்தமானது எண்ணிக்கை வளர்ச்சி என்ற 
விளைவை ஏற்படுத்திற்று. ஒருவேளை நாம்‌ எண்ணிக்கையில்‌ 
வளர வேண்டிய அளவுக்கு வளராமல்‌ இருப்பதற்கு, நாம்‌ 
ஆவிக்குரிய விதத்தில்‌ வளர வேண்டிய அளவு வளராமல்‌ 
இருப்பகே காரணமாயிருக்கலாம்‌. 
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“எல்லாருக்குமான” அப்போஸ்தலா்‌ 
முதல்‌ முதல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டார்‌ 
(11:25, 26) 


ஒருவருடைய எண்ணக்‌ கனவுகளைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமாக அந்தியோகியாவின்‌ ஊழியம்‌ வெற்றியடைந் 
இருந்தாலும்‌, பர்னபா, “சவுலைக்‌ தேடும்படி, தர்சுவுக்குப்‌ 
புறப்பட்டுப்‌ போனார்‌” (வ. 25). 9ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ எருசலேமில்‌ 
இருந்த யூத (கிரேக்க) ர்கள்‌ அவரைக்‌ கொல்ல முயன்றபோது, 
எருசலேமின்‌ சகோதரர்கள்‌ சவுலை அவரது சொந்த ஊராகிய 
தூர்சுவுக்கு கப்பலேற்றிய போது சவுல்‌ கடைசியாய்க்‌ காணப்‌ 
பட்டார்‌. ஏழு அல்லது அதற்கு மேற்பட்ட வருடங்களாகச்‌ 
சவுல்‌ பிறர்‌ அறியாத வகையில்‌ ஊழியம்‌ செய்திருந்தார்‌. 
இப்பொழுது பர்னபா அவரைக்‌ தேடிக்‌ கொண்டு நூறு 
மைல்கள்‌ பிரயாணம்‌ சென்றார்‌. 

அந்தியோகியாவில்‌ ஊழியப்‌ பணிகள்‌ பார்னபாவுக்கு 
மிகவும்‌ ஏராளமாயிருந்தபடியால்‌, சற்று விடுதலையாவதற்காக 
சவுலை அவர்‌ தேடினார்‌ என்று அநேகர்‌ கருதுகின்றார்கள்‌. 
ஆயினும்‌, அந்தியோகியாவில்‌ பர்னபா மட்டும்‌ ஊழியக்காரரா 
யிருக்கவில்லை; ஊழியப்‌ பளு என்பது அவருடைய தோள்‌ 
களில்‌ மாத்திரம்‌ சுமத்தப்பட்டிருக்கவில்லை (13:1). புறஜாதி 
யாரோடு ஊழியம்‌ செய்கையில்‌, பர்னபா, புறஜாதியாரின்‌ 
ஊழியத்திற்கென்றே இயேசுவால்‌ விசேஷமாய்‌ நியமிக்கப்‌ 
பட்டிருந்த ஒருவரைப்‌ பற்றி நினைவு கூர்ந்தார்‌ என்பதே 
மிகவும்‌ ஏற்புடையதாகும்‌; சவுல்‌ என்ற பெயருடைய அந்த 
மனிதர்‌ (நடைமுறை நோக்கங்களுக்காக) தர்சுவுக்குக்‌ 
கடத்தப்பட்டிருந்தார்‌. எப்பொழுதுமே ஊக்கமூட்டுபவரா 
யிருந்த பர்னபா, சவுல்‌ தமது சிறப்புள்ள ஊழியத்தை நிறை 
வேற்றும்படியான வாய்ப்பை அவருக்கு அளிக்கும்படி 
தேடினார்‌.” 

“சவுலைத்தேடும்படி” மற்றும்‌ “அவனைக்‌ கண்டு” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள மூலபாஷையின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
பர்னபாவின்‌ பணி எளிதான ஒன்றாக இருக்கவில்லை 
என்பதைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. சவுல்‌ தமது முன்னோர்‌ 
களின்‌ வீட்டில்‌ வசியாமலும்‌ (அநேகமாய்‌ அவரது உரிமை 
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விலக்கப்பட்டிருக்கும்‌) அதிகமாய்ப்‌ பிரயாணம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டும்‌ இருந்தபடியால்‌, அவரை கண்டு பிடிப்பது என்பது 
சுலபமாயிருந்திருக்காது. ஆயினும்‌ பர்னபா நீடிய பொறுமை 
யைக்‌ காத்து, “அவனைக்‌ கண்டு, அந்தியோகியாவுக்கு 
அழைத்துக்‌ கொண்டு வந்தான்‌” (வ. 25ஆ. 

சவுல்‌ (அது வரையில்‌) புறஜாதிகளுக்குப்‌ பிரசங்கித்திருந்‌ 
தாரா இல்லையா என்று நாம்‌ அறியவில்லை. கொர்நேலியுவின்‌ 
மனமாற்றம்‌ மற்றும்‌/அல்லது அந்தியோகியாவுக்கு வருமுன்‌ 
யூதார்களல்லாதவர்களிடத்தில்‌ ஊழியம்‌ செய்திருந்தாலும்‌, 
அநேகமாக அது மிகச்‌ சிறிய அளவில்‌ தான்‌ இருந்திருக்கும்‌. 
அவரும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோகியாவின்‌ குடிமக்களிடத்தில்‌ 
பிரசங்கித்து போதித்தபோது சவுல்‌, “கடைசியாக நான்‌ எனது 
விசேஷித்த ஊழியத்தை நிறைவேற்றத்‌ தொடங்கிவிட்டேன்‌!” 
என்று நினைத்திருக்க வேண்டும்‌. 

பர்னபா மற்றும்‌ சவுல்‌ ஆகியோர்‌ ஒரு நல்ல குழுவாக 
இயங்கினார்கள்‌. “அவர்கள்‌ ஒரு வருஷ காலமாய்ச்‌ சபை 
யோடே கூடியிருந்து, அநேக ஜனங்களுக்கு உபதேசம்‌ பண்ணி 
னார்கள்‌” (26௮). “அவர்கள்‌ சபையாரோடு கூடியிருந்து 
போதித்தார்கள்‌” என்பதே நேரடியான அர்த்தமாகும்‌. 
எருசலேமில்‌ இருந்த சபையைப்‌ போலவே, அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த சபையும்‌ சீரான இடைவெளிகளில்‌ கூடி வந்தது. 
அவ்வாறு கூடிவந்த போது, அங்கு சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ 
மட்டுமின்றி, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நண்பர்கள்‌ மற்றும்‌ உறவினர்‌ 
களில்‌ போதிக்கப்படக்‌ கூடியவர்கள்‌ யாவரையும்‌ அழைத்து 
வந்தார்கள்‌. ஆகையால்‌ பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌ “அநேக ஜனங்‌ 
களுக்கு” உபதேசம்‌ பண்ண முடிந்தது - அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த சபையானது தொடர்ந்து வளர்ந்து பெருகலாயிற்று. 





“எல்லா” சீஷர்களுக்குமான பெயர்‌ 
முதல்‌ முதல்‌ பயன்படுத்த ப்பட்டது 
(11:26) 

இந்தப்‌ பாடத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்ட 
விசேஷ வேதவசனப்‌ பகுதிக்கு இதுவே பின்னணியாகும்‌: 
“முதல்‌ முதல்‌ அந்தியோகியாவில்‌ சீஷா்களுக்குக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
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என்றெ பேர்‌ வழங்கிற்று” (வ. 26ஆ).” 

“கிறிஸ்தவர்‌” என்பது கிரேக்க வார்த்தையின்‌ ஒலியாக்கம்‌ 
ஆகும்‌. (“1௦8௩ 60” என்பது தமிழில்‌ “டவுன்‌ பஸ்‌” என்று 
ஒலியாக்கம்‌ செய்யப்படுவது போன்றது.) இவ்வார்த்தையின்‌ 
மூன்றில்‌ இரண்டு பகுதியான “கிறிஸ்து” என்பதற்கு 
“அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்டவர்‌” என்று அர்த்தமாகும்‌, இது 
இயேசுவைக்‌ குறிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ தனிச்‌ 
சிறப்பான வழிமுறையாகும்‌ (2:36). “அவர்‌” என்ற முடிவு 
உடைமையைக்‌ குறிக்கின்றது. உலகியல்‌ எழுத்து நடையில்‌ இது 
ஒருவருக்குரிய உடைமையைக்‌ குறிக்கப்‌ பயன்படுகின்றது; 
விசேஷமாக அந்நாட்களில்‌, அடிமைகள்‌ அவர்களின்‌ 





எஜமானர்களுக்குரியவர்கள்‌ என்ற அடையாளமிட இது 
பயன்பட்டது என்று Adolph Deissmann கூறுகின்றார்‌. 
“கிறிஸ்தவர்‌” என்றால்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ உடைமை” - அதாவது 
“திறிஸ்துவுக்குச்‌ சொந்தமானவர்‌” என்பதே நேரடியான 
அர்த்தமாகும்‌. பவுல்‌, * 
வென்றும்‌ அறியீர்களா? கிரயத்துக்குக்‌ கொள்ளப்பட்டீர்‌ 
களே...” (1 கொரி. 6:19, 20) என்று கூறினார்‌! 

“கிறிஸ்தவர்‌” என்ற பெயரைத்‌ தொடங்கி வைத்தது யார்‌? 


்‌.. நீங்கள்‌ உங்களுடையவர்களல்ல 


இது சடையின்‌ எதிரிகள்‌ ஏளனமாய்க்‌ கொடுத்த பெயர்‌ என்று 
அநேக எழுத்தாளர்கள்‌ தாமாகவே கற்பனை செய்து கொள்கின்‌ 
றார்கள்‌. இதை ஏன்‌ ஆராயாமல்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌? 
மெக்கார்வி அவர்கள்‌ சுட்டிக்காட்டியபடி, “சிறுமைப்‌ 
படுவதற்கோ அல்லது இறுமாப்பு கொள்வதற்கோ [பெயரில்‌] 
ஒன்றும்‌ கிடையாது.” சீஷர்கள்‌ “இறிஸ்தவர்கள்‌ என்று 
அழைக்கப்பட்டதால்‌” அந்தப்‌ பெயர்‌ ஒரு வசை மொழியாகத்‌ 
குரப்பட்டதென்று முடிவு செய்ய நாம்‌ வற்புறுத்தப்‌ 
படுகின்றோம்‌ என்ற உண்மையைச்‌ சிலர்‌ வலியுறுத்து 





கின்றார்கள்‌. ஆயினும்‌, “அழைக்கப்பட்டார்கள்‌” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்படும்‌ கிரேக்க வார்த்தையானது சில வேளைகளில்‌ 
“தேவனால்‌ அமைக்கப்பட்டவர்கள்‌”” என்ற அர்த்தத்தையும்‌ 
தருகின்றது. ஹியுகோ மெக்கார்டின்‌ மொழிபெயர்ப்பில்‌ “the 
disciples were divinely called ‘Christians’ first at Antioch” என்றுள்ளது. 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த ஏவப்பட்ட பேச்சாளர்களில்‌ 
ஒருவர்‌ (13:1) சீஷர்களை முதல்‌ முதல்‌ இவ்விதமாய்‌ அழைத்‌ 
திருக்கலாம்‌; புறஜாதிகளுக்காக அப்போஸ்தலரான பவுல்‌ 
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இச்சொற்றொடரை உருவாக்கியிருக்கலாம்‌. ஒரு விஷயம்‌ 
உறுதியானதாகும்‌: இந்தச்‌ சொற்றொடரின்‌ தோற்றம்‌ 
எதுவாயிருப்பினும்‌, “ஒருவன்‌ கறிஸ்தவனாயிருப்பதினால்‌ 
பாடுபட்டால்‌ வெட்கப்படாமலிருந்து, அதனிமித்தம்‌ 
தேவனை மகிமைப்படுக்கக்‌ கடவன்‌” (1 பேது. 4:16) என்று 
எழுதும்போது பேதுரு இவ்வார்த்தைக்குத்‌ தெய்வீக அங்கீகார 
முத்திரையைப்‌ போட்டார்‌. 





பெயரின்‌ தொடக்கத்தைப்‌ பொறுத்த மட்டில்‌ “யார்‌?” 
“எப்படி?” என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ “எப்பொழுது?” “எங்கே?” 
“ஏன்‌?” என்பவைகள்‌ அதிக கவனத்திற்குரியவைகளாய்‌ 
இருக்கின்றன. “எப்பொழுது?” மற்றும்‌ “எங்கே?” என்பவைகள்‌ 
லூக்காவினால்‌ கூறப்பட்டன: “எப்பொழுது?” - சவுல்‌ பர்னபா 
வுடன்‌ “ஒரு வருட காலமாய்‌” ஊழியம்‌ செய்திருந்த பின்பு; 
“எங்கே?” - முதல்‌ முதல்‌ “அந்தியோகியாவிலே” சீஷர்களுக்குக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்கிற பேர்‌ வழங்கிற்று. “எப்பொழுது?” 
மற்றும்‌ “எங்கே?” ஆகியவை, ஆவிக்குரிய சீயோனைப்‌ பற்றி 
ஏசாயாவின்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள வசனப்பகுஇயை நமக்கு 
நினைவு படுத்துகின்றன: (சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ பார்க்கும்‌ 
போது தீர்க்கதரிசி எருசலேமுக்குப்‌ பேசினார்‌. இன்றைய 
நாட்களில்‌ தேவன்‌ தமது மக்களாகிய சபையில்‌ வாசம்‌ 
பண்ணுகின்றார்‌). “ஜாதிகள்‌ உன்‌ நீதியையும்‌, சகல ராஜாக்‌ 
களும்‌ உன்‌ மகிமையையும்‌ காண்பார்கள்‌; கர்த்தருடைய வாய்‌ 
சொல்லும்‌ புது நாமத்தால்‌ நீ அழைக்கப்படுவாய்‌” (ஏசா. 62:2). 
“ஜாதிகள்‌” என்பது “புறஜாதியாரை” குறிப்பிடும்‌ இன்னொரு 
வழிமுறையாகும்‌. “ஜாதிகள்‌ [புறஜாதிகள்‌]” மற்றும்‌ “இராஜாக்‌ 
கள்‌” பற்றிய குறிப்புரைகள்‌ உங்களுக்கு இன்னொரு 
வாக்குத்தத்தத்தை நினைவூட்டுகின்றனவா? சவுலின்‌ தனிச்‌ 
சிறப்பான ஊழியத்தைப்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
என்ன? “அவன்‌ புறஜாகிகளுக்கு.ம்‌ ராஜூாக்களுக்கும்‌ ... என்னு 
டைய நாமத்தை அறிவிக்கிறதற்காக நான்‌ தெரிந்து கொண்ட 
பாத்திரமாயிருக்கிறான்‌” (9:15). புறஜாதியாருக்கும்‌ இராஜாக்‌ 
களுக்கும்‌ அப்போஸ்தலரானவர்‌ தமது ஊழியத்தை நிறைவாக 
நிறைவேற்றத்‌ தொடங்கிய அதே பட்டணத்தில்‌ இயேசுவைப்‌ 
பின்பற்றியவர்களுக்கு “ஒரு புதிய பெயர்‌ (இயேசுவைப்‌ 
பின்பற்றுபவர்களைக்‌ குறிக்கின்ற சகோதரர்கள்‌, சீஷர்கள்‌ 
முதலியன யூதமார்க்கத்தில்‌ ஏதாவதொரு வகையில்‌ 
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பயன்படுத்தப்‌ பட்டிருந்தன) கொடுக்கப்பட்டது” என்பது 
வெறுமே தற்செயலானதா? 

“கிறிஸ்தவர்‌” என்ற பெயர்‌ கொடுக்கப்பட்டதில்‌ தொடர்பு 
டைய எல்லாவற்றையும்‌ நான்‌ புரிந்து கொள்ளாமல்‌ இருக்க 
லாம்‌, ஆனால்‌ இரண்டு உண்மைகள்‌ தெளிவாயிருக்கின்றன: 
(1) இது ஒரு விசேஷித்த பெயர்‌ ஆகும்‌. வேறு எந்தப்‌ பெயரும்‌ 
கிறிஸ்துவை இந்த அளவுக்கு கனப்படுத்துவதில்லை என்றெ 
அதே வேளையில்‌, இது நாம்‌ அவருக்குப்‌ பட்டுள்ள கடனை 
நமக்கு நினைவுபடுத்துகின்றது. (2) இது ஒரு விசேஷித்த 
இடத்தில்‌ - யூதரும்‌ புறஜாதியாரும்‌ “கிறிஸ்துவுக்கு உரியவர்‌ 
கள்‌” என்ற தங்களது பொதுவான பிணைப்பை ஓப்புக்‌ 
கொண்ட பட்டணத்தில்‌ - தொடங்கியது! நாமும்‌ இதைப்‌ 
பெருமிதத்துடன்‌ சூடிக்‌ கொள்வோம்‌ - எப்பொழுதும்‌ 
கர்த்தருக்குரியவர்களாகவே நடந்து கொள்ளவோம்‌/ 








“எல்லார்‌ மேலும்‌” அக்கறையை 
வெளிப்படுத்த முதல்‌ முதல்‌ 
புறஜாதியார்‌ வாய்ப்புப்‌ பெற்றார்கள்‌ 
(11:27-30) 

பர்னபா, சவுல்‌ இன்னும்‌ மற்றவர்கள்‌ அந்தியோகியாவில்‌ 
புதிய கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ ஊழியம்‌ செய்து கொண்டிருக்கை 
யில்‌, தெற்கிலிருந்து பார்வையாளர்கள்‌ வந்தார்கள்‌: 
“அந்நாட்களிலே எருசலேமிலிருந்து சில தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
அந்தியோகியாவுக்கு வந்தார்கள்‌” (வ. 27). தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
என்பவர்கள்‌ தேவனுக்காகப்‌ பேசும்‌ ஏவப்பட்ட மனிதர்களா 
வார்கள்‌. சிலர்‌ தீர்க்ககரிசன வரத்தைப்‌ பெறுவார்கள்‌ (2:17) 
என்று பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுரு குறிப்பிட்‌ 
டிருந்தார்‌, ஆனால்‌ சபையில்‌ தீர்க்கதரிசிகளைப்‌ பற்றி 
இவ்விடத்தில்தான்‌ முதல்‌ முதலாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டது. 
அவர்கள்‌ எருசலேமில்‌ இருந்து வந்தார்கள்‌ என்ற உண்மை 
யானது எருசலேம்‌ மற்றும்‌ அந்தியோகியா ஆகிய இடங்களில்‌ 
இருந்த பிராந்திய சபைகளுக்கிடையில்‌ இருந்த ஐக்கியத்தைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுவதாய்‌ இருக்கின்றது. 

“அவர்களில்‌ ஒருவனாகிய அகபு என்பவன்‌ எழுந்து” 
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(வ. 28௮). அகபு என்பவர்‌ நன்கு அறியப்பட்ட ஒரு தீர்க்க 
தரிசியாக இருந்தார்‌; அவரை நாம்‌ மறுபடியும்‌ சந்திப்போம்‌ 
(21:10, 11). அவன்‌ “உலகமெங்கும்‌ கொடிய பஞ்சம்‌ உண்டா 
கும்‌ என்று ஆவியானவராலே அறிவித்தான்‌” (11:28). 
“உலகம்‌” என்பது “குடியிருப்புப்‌ பகுதியான உலகம்‌” என்பதை 
யும்‌, விசேஷமாக ரோம சாம்ராஜ்யத்தையும்‌ குறிக்கின்றது. 
லூக்கா இவ்விடத்தில்‌ ஒரு ஆசிரிய விமார்சனத்தைக்‌ கூடத்‌ 
தருகின்றார்‌: “அது அப்படியே கிலவுதியு ராயனுடைய 
நாட்களில்‌ உண்டாயிற்று” (வ. 28இ). கிலவுகியு ராயனுடைய 
ஆட்சிக்‌ காலத்தில்‌ (கி.பி. 41-54) ரோம சாம்ராஜ்யத்தின்‌ அநேக 
பகுதிகளில்‌ பஞ்சத்தினால்‌ பாதிப்பு உண்டாயிற்று என்று உலக 
வரலாற்றில்‌ பதிவாகியுள்ளது. '? 

அகபுவும்‌ அவரது நண்பார்களும்‌ அந்தியோகியாவுக்கு ஏன்‌ 
வந்தார்கள்‌ என்று நாம்‌ அறியவில்லை. ஒருவேளை அவர்கள்‌ 











உதவிக்‌ கேட்பதற்காகக்‌ குறிப்பாக வந்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை 
அவர்களிடத்தில்‌ உதவி கேட்கும்‌ விருப்பம்‌ இல்லாதிருந் 
இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ சபைகளுக்குச்‌ சென்று பஞ்சத்தைப்‌ 
பற்றிக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குத்‌ தகவல்‌ அறிவித்து, அவர்கள்‌ 
அதற்குத்‌ தயாராகும்படி ஊழியம்‌ செய்யக்‌ கட்டளை 
பெற்றிருக்கலாம்‌. அவர்களின்‌ நோக்கம்‌ எதுவாயிருந்தாலும்‌, 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சீஷா்களின்‌ பதில்செயல்‌ உடனடி 
யாகவும்‌, சுயநலமற்றதாகவும்‌ இருந்தது: “அப்பொழுது சீஷரில்‌ 
அவரவர்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ திராணிக்குத்‌ தக்கதாக யூதேயாவில்‌ 
குடியிருக்கிற சகோதரருக்கு உதவியாகப்‌ பணஞ்‌ சேகரித்து 
அனுப்ப வேண்டுமென்று தீர்மானம்‌ பண்ணினார்கள்‌” (வ. 29). 

அகபுவின்‌ வார்த்தைகளின்படி, பஞ்சமானது பலஸ்தனத்‌ 
தைத்‌ தாக்குவது போலவே, சீரியாவையும்‌ தாக்குவதாய்‌ 
இருந்தது, ஆனால்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தங்களைப்‌ பற்றி எண்ணாமல்‌, எருசலேமில்‌ இருந்த தங்களின்‌ 
சகோதர சகோதரிகளைப்‌ பற்றி எண்ணினார்கள்‌. எருசலேமில்‌ 
இருந்த கிறிஸ்தவர்களைப்போல அவர்கள்‌ உபத்திரவப்‌ 
பட்டிருந்ததில்லை; எருசலேமில்‌ இருந்த அநேக வீட்டார்‌ 
போல அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வேலைகளை இழந்திருக்கவில்லை; 
அவர்கள்‌ அநேகமாக, எருசலேமில்‌ இருந்த சகோதரர்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ தாங்கள்‌ பஞ்சத்தில்‌ பிழைத்திருக்க அதிகம்‌ சிறந்த 
வாய்ப்புப்‌ பெற்றிருந்ததாக எண்ணியிருப்பார்கள்‌. ஆகையால்‌, 
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அவர்கள்‌ தெற்கு நோக்கி அனுப்புவதற்காக உணவு, மற்ற 
பொருட்கள்‌'' ஆகியவற்றை உடனடியாகச்‌ சேகரிக்கத்‌ 
தொடங்கினார்கள்‌. 

வசனம்‌ 29ல்‌ இரண்டு சொற்றொடர்கள்‌ எனது கவனத்தை 
ஈர்க்கின்றன: (1) “அவரவர்‌.” அந்தியோகியாவின்‌ சபையில்‌ 
இருந்த எல்லா உறுப்பினர்களும்‌, தங்கள்‌ சகோதரர்களின்‌ 
நெருக்கடி நிலையினால்‌ இருதயத்தில்‌ பரிவுணர்வு ஏற்பட்டவர்‌ 
களாயிருந்தார்கள்‌. (2) “தங்கள்‌ தங்கள்‌ இராணிக்குத்‌ தக்கதாக.” 
பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தேவன்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட சதவிதெத்தைக்‌ 
கட்டளையிட்டிருந்தார்‌ (10 சதவிகிதம்‌; மல்‌. 3:8, 10). புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ அடிப்படையில்‌ ஒவ்வொரு மனிதரும்‌ “தன்‌ தன்‌ 
வரவுக்குத்‌ தக்கதாக” (1 கொரி. 16:2) கர்த்தரின்‌ ஊழியத்திற்‌ 
கென்று காணிக்கை கொடுக்க வேண்டும்‌. சமமானநிலையான 
நிதி அமைப்பு எதையும்‌ கற்பனை செய்ய முடியாது: அதிகம்‌ 
உள்ளவர்கள்‌ அதிகம்‌ கொடுக்கின்றார்கள்‌; குறைவாய்‌ 
உள்ளவர்கள்‌ குறைவாய்க்‌ கொடுக்கின்றார்கள்‌. 

பொதுவாக யூத கிறிஸ்தவர்களும்‌, குறிப்பாக எருசலேம்‌ 
சபையாரும்‌ அவர்களுக்கு (அந்தியோகியா சபையாருக்கு) 
செய்திருந்தவைகளுக்குப்‌ பதில்‌ (ஓரளவு) திரும்பச்‌ செய்ய 
வாய்ப்புக்‌ கடைத்ததற்காக அந்தியோகியா சபையார்‌ மகிழ்ச்‌ 
சிடைந்தார்கள்‌ என்பது தெளிவு. யூத கிறிஸ்தவர்கள்‌ சிறந்த 
செய்தியை (சுவிசேஷத்தை) அவர்களுக்குக்‌ கொண்டு வந்தார்‌ 
கள்‌; எருசலேம்‌ சபையார்‌ தங்களின்‌ சிறந்த மனிதரை (பார்ன 
பாவை) அவர்களிடத்திற்கு அனுப்பியிருந்தார்கள்‌; இப்‌ 
பொழுது இவர்கள்‌ தங்களால்‌ முடிந்த அளவு சிறந்த கொடை 
களை அவர்களுக்கு அனுப்புவார்கள்‌. பவுல்‌ பின்னாளில்‌ 
கலாத்தியருக்கு எழுதும்போது, “மேலும்‌, திருவசனத்தில்‌ 
உபகேசிக்கப்படுகிறவன்‌ உபதேசிக்கிறவனுக்குச்‌ சகல நன்மை 
களிலும்‌ பகிர்ந்து கொடுக்கக்‌ கடவன்‌” (கலா. 6:6) என்று 
எழுதினார்‌. இதையேதான்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ செய்தார்கள்‌. 

சமீபத்திய ஆண்டுகளில்‌, சபைகள்‌ எவ்விதத்தில்‌ ஒத்து 
மைக்க முடியும்‌ என்பற்குத்‌ தேவன்‌ ஒருபொழுதும்‌ எவ்வித 
செயல்பாடும்‌ புரிந்ததில்லை என்பதாகச்‌ சிலர்‌ சட்டம்‌ 
இயற்றியுள்ளார்கள்‌. இந்தத்‌ தனி மனிதர்கள்‌ கொண்டுள்ள சில 
பயங்களை நான்‌ புரிந்து கொள்கின்ற அதே வேளையில்‌, 
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சபைகளைக்‌ தனிமைப்படுத்தி வைக்க ஊக்கம்‌ கொடுத்து, ஒரு 
சபையார்‌ இன்னொரு சபையாருக்கு உற்சாகமும்‌ ஆதரவும்‌ 
அளிப்பதைக்‌ குறித்துச்‌ சட்டமியற்ற முயற்சி செய்யும்‌ 
ஒவ்வொரு செயல்பாட்டைக்‌ குறித்தும்‌ நான்‌ வருத்தமடை 
கின்றேன்‌. கொஞ்சமல்ல, அதிகமான சபைகள்‌ மற்ற சபை 
களிடம்‌ தங்கள்‌ அன்பு, அக்கறை இவற்றை வெளிப்படுத்துவது 
நமக்குத்‌ தேவை. 

அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ “பணஞ்‌ 
சேகரித்து அனுப்பத்‌ தீர்மானம்‌” செய்ததோடு, அவர்கள்‌ 
தீர்மானத்தை நிறைவேற்றியவர்களாயும்‌ இருந்தார்கள்‌. 
“அப்படியே அவர்கள்‌ சேகரித்து, பர்னபா, சவுல்‌ என்பவர்‌ 
களுடைய கையில்‌ கொடுத்து, மூப்பரிடத்திற்கு அனுப்பினார்‌ 
கள்‌” (வ. 30). நல்ல நோக்கங்கள்‌ மட்டுமே காலி வயிற்றை 
நிரப்பி விடாது அல்லது நடுங்கும்‌ உடலின்மேல்‌ துணியைப்‌ 
போர்த்தி விடாது. தங்களுடைய அன்பின்‌ கொடைகளைக்‌ 
கொடுப்பதற்கென்று அந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, பர்னபா, சவுல்‌ 
ஆகியோரிடத்தில்‌ அப்பொறுப்பை நம்பிக்கையுடன்‌ 





ஒப்படைத்தார்கள்‌ என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. பர்னபா, 





எருசலேம்‌ சபையாரால்‌ அனுப்பப்பட்டவர்‌, சவுல்‌, பர்னபா 
வால்‌ கொண்டு வரப்பட்டவர்‌; ஆனால்‌ இவ்விரு மனிதர்‌ 
களுமே அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சகோதரர்களின்‌ நம்பிக்கை 
யைப்‌ பெற்றார்கள்‌. 

அந்த நன்கொடையானது அப்போஸ்கலா்களிடத்திற்கல்ல 
ஆனால்‌ “மூப்பர்களிடத்திற்கு”” எடுத்துச்‌ செல்லப்பட 
வேண்டியதாயிருந்தது. அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌ 
புத்தகத்தில்‌ இவ்விடத்தில்தான்‌ சபையின்‌ முன்னோடிகள்‌, 
“மூப்பர்கள்‌” (“மூப்பர்கள்‌ என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌ 
தருகின்றது என்றறிய அப்‌. 14:23; 20:28 க்கான குறிப்புகளைக்‌ 
காணவும்‌.) என்று முதல்‌ முதல்‌ அமைக்கப்பட்டதைப்‌ 
படிக்கின்றோம்‌. “மூப்பரிடத்தில்‌” என்பது யூதேயாவின்‌ எல்லா 
சபைகளிலும்‌ இருந்த மூப்பர்களையோ அல்லது எருசலேம்‌ 
சபையிலிருந்த மூப்பர்களையோ குறிப்பிடக்‌ கூடும்‌. தர்ம 
ஊழியத்தை நிறைவேற்றின பிறகு, “பர்னபாவும்‌, சவுலும்‌ 
எருசலேமை விட்டுத்‌ திரும்பி வந்தார்கள்‌” (12:25) என்று 
கூறப்படுவதால்‌, அந்த தர்மப்‌ பணமானது எருசலேமுக்குக்‌ 
கொண்டு வரப்பட்டிருக்கவும்‌, எருசலேமின்‌ மூப்பர்களால்‌ 
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அது விநியோகிக்கப்பட்டிருக்கவும்‌ சாத்தியக்‌ கூறு உள்ளது. 
சபையை வழிநடத்திச்‌ செல்லும்‌ பணியானது அப்போஸ்தலர்‌ 
களிடத்திலிருந்து மூப்பர்களிடத்திற்கு மாறிக்‌ கொண்டிருந்தது. 
அப்போஸ்தலத்துவம்‌ என்பது சபையில்‌ அப்போகைக்கான 
குற்காலிகமான) நிலையாகவும்‌; மூப்பர்கள்‌ என்பது சபையின்‌ 
நிரந்தரமான நிலையாகவும்‌ இருந்தது. 

கர்த்தருடைய சபையின்‌ பண்பாக இருக்க வேண்டியதான 
பதிலீடு செய்யும்‌ அன்பிற்கான ஒரு அற்புதமான எடுத்துக்‌ 
காட்டை நமது வேதவசனப்‌ பாடப்‌ பகுதி அளிக்கின்றது. 
எருசலேமில்‌ இருந்த சபையார்‌, அந்தியோகியாவுக்குப்‌ 
பார்னபாவை அனுப்பியதன்‌ மூலம்‌ தங்களது ஆதரவைக்‌ 
காண்பித்தார்கள்‌. அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையார்‌ 
எருசலேமுக்கு உதவிப்‌ பொருட்களை அனுப்பியதன்‌ மூலம்‌ 
தங்களது ஆதரவைக்‌ காண்பித்தார்கள்‌. இரு பிராந்திய 
சபைகளுமே தன்னாட்சி அமைப்புடையவைகளாகும்‌; ஒருவார்‌ 
மற்றவருக்கு உதவ வேண்டும்‌ என்று உயரதிகாரி யாரும்‌ 
கட்டளையிடவில்லை; அவர்கள்‌ அன்பினாலேயே அப்படிச்‌ 














செய்தார்கள்‌. 

ஒரு கையை இழந்திருந்த பையன்‌ ஒருவன்‌ ஒருமுறை 
வேதாகம வகுப்பு ஒன்றில்‌ கலந்து கொண்டான்‌. அங்கிருந்த 
ஆசிரியர்‌ வகுப்பு முடியும்‌ வரை சூழ்நிலையை நல்ல முறையில்‌ 
நடத்திச்‌ சென்றார்‌. பிறகு அவர்‌ தமது கரங்களை வழக்கமான 
விரல்‌ விளையாட்டிற்குட்படுத்தி “நாம்‌ சபையை ஏற்படுத்து 
வோம்‌” என்று கூறினார்‌.” அந்தப்‌ பையன்‌ அதில்‌ பங்கு பெற 
முடியாதென்பதை அவர்‌ திடீரென்று உணர்ந்தார்‌. என்ன 
செய்வதென்று திகைத்த நிலையில்‌ அவர்‌ நிற்கையில்‌, வகுப்பில்‌ 
இருந்த ஒரு சிறுமி அப்பையனிடத்தில்‌ நகர்ந்து சென்று, தனது 
ஒரு கையை அப்பையனின்‌ ஒரு கையுடன்‌ இணைத்துக்‌ 
கொண்டு “நாம்‌ ஒன்றாய்க்‌ கூடி சபையை ஏற்படுத்துவோம்‌” 
என்று கூறினாள்‌. நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ சுயாதனமுள்ள, 
தன்னாட்சி அமைப்புள்ள பிராந்திய சபையின்‌ பாகமாய்‌ 
இருந்த போதிலும்‌, “ஒன்றாய்க்‌ கூடி சபையை ஏற்படுத்து 
வதற்காக” நாம்‌ நமது கரங்களை இணைத்துச்‌ செயல்பட 
வேண்டியதாய்‌ இருக்கின்றது! 
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முடிவுரை 
“அப்போஸ்தருடைய நடபடிகள்‌, 1” இதழில்‌ 2:42-47ன்‌ 
அடிப்படையில்‌ “நான்‌ அங்கம்‌ வகிக்க விரும்பும்‌ சபை” என்ற 
தலைப்பில்‌ ஒரு பாடம்‌ சேர்க்கப்பட்டி ருந்தது. 11:19-30ல்‌ நான்‌ 
உறுப்பினராக விரும்பும்‌ இன்னொரு பிராந்திய சபையை நாம்‌ 
காண்கின்றோம்‌, இது அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையாகும்‌. 
(1) இது ஒரு அக்கறையுள்ள - இனம்‌ அல்லது பின்னணி என்ற 
பாகுபாடின்றி எல்லா மனிதர்கள்மேலும்‌ அக்கறையுள்ள - ஒரு 
பிராந்திய சபையாக இருந்தது. (2) இது ஒரு சுவிசேஷ அறிவிப்பு 
உள்ள - எல்லாரிடத்திலும்‌ நற்செய்தியைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்கின்ற - ஒரு உள்ளூர்‌ சபையாக இருந்தது. (3) இது ஒரு 
சுயநலமற்ற - யாருக்குப்‌ புகழ்‌ கிடைக்கும்‌ என்பது பற்றிக்‌ 
கவலைப்படாத - ஒரு பிராந்திய சபையாக இருந்தது. (4) இது 
கிறிஸ்துவைக்‌ கனப்படுத்தும்‌ - பெருமிதத்துடன்‌ அவரது 
பெயரைச்‌ சூடிக்‌ கொள்ளும்‌-ஒரு பிராந்திய சபையாக 
இருந்தது. (5) இது பாராட்டக்‌ கூடிய - பாராட்டுதலை 
வெளிப்படுத்தக்‌ கூடிய - ஒரு பிராந்திய சபையாக இருந்தது - 
ஆகையால்‌ (6) இது வளருகின்ற ஒரு பிராந்திய சபையாக 
இருந்தது - தேவன்‌ அவர்களது பிரயாசங்களை ஆசீர்வதித்தார்‌. 
வேறு எந்த வசனப்‌ பகுதிகளிலும்‌, “வளர்ச்சிக்‌ கூற்றுகள்‌” 
இவ்வளவு அதிகமாய்‌ ஒரு சில வசனங்களில்‌ அடங்கியிருப்‌ 
பதை நாம்‌ காண முடிவதில்லை: “கர்த்தருடைய கரம்‌ அவர்‌ 
களோடே இருந்தது; அநேக ஜனங்கள்‌ விசுவாசிகளாக, கர்த்தரி 
டத்தில்‌ திரும்பினார்கள்‌” “அநேக ஜனங்கள்‌ கர்த்தரிடமாய்ச்‌ 
” “அவர்கள்‌ ... அநேக ஜனங்களுக்கு 
உபதேசம்‌ பண்ணினார்கள்‌” (வ. 21, 24ஆ, 26௮). இந்தப்‌ 
பண்புகளுள்ள சபையை நாம்‌ பெற்றிருக்க விரும்பினால்‌, நாம்‌ 
இந்தப்‌ பண்புகள்‌ உள்ள உறுப்பினர்களாயிருக்க வேண்டும்‌. 
இப்பாடத்தை முடிக்கும்‌ இந்த வேளையில்‌, இந்த 
வேதவசனப்‌ பகுதியிலிருந்து நாம்‌ கற்றுக்‌ கொண்டவைகளின்‌ 
வெளிச்சத்தில்‌ உங்களைப்‌ பரிசோதனை செய்து பாருங்கள்‌. 
இந்தக்‌ குறிப்பிட்ட பாடத்தை நாம்‌ “முதல்‌ செயல்பாடுகள்‌” 
பற்றிப்‌ பேசுவதில்‌ தொடங்கினோம்‌. சிலருக்கு, ஆவிக்குரிய 
விதத்தில்‌ வினயமாய்ச்‌ சிந்தித்துப்‌ பார்ப்பதென்பது இதுவே 
முதல்‌ முறையாயிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவ்வாறு செய்வ 


சேர்க்கப்பட்டார்கள்‌ 
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தென்பது உங்கள்‌ வாழ்க்கைக்கு ஆசீர்வாதமாய்‌ அமையும்‌. 
சிலர்‌, அந்தியோகியாவில்‌ இருந்தவர்கள்போல்‌ தாங்கள்‌ 
மனந்திரும்பி, ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று, “கர்த்தரிடத்தில்‌ 
திரும்பாததால்‌” கிறிஸ்துவின்‌ பெயரைச்‌ சட்டப்பூர்வமாய்த்‌ 
தரித்துக்‌ கொள்ள முடியாது என்பகைக்‌ கண்டு பிடிக்கலாம்‌. 
ஒருவேளை நீங்கள்‌ அந்நிலையில்‌ இருந்தால்‌, கர்த்தருக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிவதைத்‌ தள்ளிப்‌ போடாதீர்கள்‌. இந்த நாள்‌ ஒரு 
கிறிஸ்தவராக, அவருக்கே உரியவராக நீங்கள்‌ வாழும்‌ 
வாழ்க்கையின்‌ முதல்‌ நாள்‌ ஆகலாம்‌! 


அ ர்‌ 


்‌ காட்சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ 


ஜே 


“இறிஸ்தவர்‌”” என்ற பெயரை விளக்கமாய்க்‌ காட்டு 
வதற்காக, “கிறிஸ்தவர்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கரும்பலகையில்‌ 
எழுதுங்கள்‌. அவ்வார்த்தையில்‌ மூன்றில்‌ இருபகுதி “கிறிஸ்து” 
என்றிருப்பகைக்‌ குறிப்பிடுங்கள்‌. பிறகு, “அவர்‌” என்ற முடிவு 
“உரியது”, அல்லது “உடைமையானது” என்று குறிப்பிடுவதை 
விளக்குங்கள்‌. “கிறிஸ்தவர்‌” என்பதின்‌ கழ்‌, “கிறிஸ்துவினு 
டையவர்‌” மற்றும்‌ “கிறிஸ்துவுக்குச்‌ சொந்தமானவர்‌” என்பதின்‌ 
அர்த்தத்தை வலியுறுத்தும்படியாக எழுதுங்கள்‌. 


(கிறிஸ்து) (அவர்‌) 
கிறிஸ்துவினுடையவர்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குச்‌ சொந்தமானவர்‌ 








இவ்வார்த்தைகளை அட்டைத்‌ துண்டுகளின்மேல்‌ கூட 
எழுதி வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


“ பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


அந்தியோகியாவில்‌ இருந்தவார்களுக்குப்‌ பர்னபாவின்‌ 
செய்தி பற்றிய சுருக்கமானது ஒரு மாபெரும்‌ பாடத்தைத்‌ தரக்‌ 


37 


கூடும்‌: “சந்தோஷப்பட்டு, கர்த்தரிடத்தில்‌ மன நிர்ணயமாய்‌ 
நிலைத்திருக்கும்படி எல்லாருக்கும்‌ புத்தி சொன்னான்‌” (வ. 23). 
கிறிஸ்தவ வாழ்க்கையைத்‌ தொடங்குகின்ற அநேகர்‌ விழுந்து 
போய்‌ விடுகின்றார்கள்‌! “கர்த்தருக்குள்‌ நிலைத்திருக்கும்படி.” 
புத்தி சொன்ன பர்னபாவைப்‌ போன்ற மனிதர்கள்‌ இன்றும்‌ 
நமக்குத்‌ தேவை. இந்தப்‌ பாடமானது “கர்த்தருக்குள்‌ உண்மை 
யாய்‌ நிலைத்திருத்தல்‌” என்று தலைப்பிடப்படலாம்‌, இதன்‌ 
திறவுகோல்‌ கருத்துக்கள்‌ பின்வருமாறு: (1) நீங்கள்‌ பெற்ற 
ஆசீர்வாதங்களை நினைவுகூருங்கள்‌ (அவன்‌ சந்தோஷப்‌ 
பட்டான்‌), (2) உங்கள்‌ சகோதர சகோதரிகளை நினைவு 
கூருங்கள்‌ (“எல்லாருக்கும்‌ புத்தி சொன்னான்‌”), (3) உங்கள்‌ மன 
உறுதிப்பாட்டினை நினைவுகூருங்கள்‌ (“மனநிர்ணயமாய்‌”), 
(4) உங்கள்‌ கர்த்தரை நினைவுகூருங்கள்‌ (“கர்த்தரிடத்தில்‌. ... 
நிலைத்திருக்கும்படி ”). 





குறிப்புகள்‌ 

'இது போன்ற மற்ற பதினாறு பட்டணங்கள்‌ மேன்மைப்படுத்தப்பட்டன. 
13:14ல்‌ நாம்‌ மற்றொரு அந்தியோகியா பட்டணத்தைக்‌ காண்போம்‌. “சிரேனே 
என்பது வடக்கு ஆப்பிரிக்காவின்‌ ஒரு பட்டணமாகும்‌. பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று சிரேனேயில்‌ இருந்த யூதர்கள்‌ வந்திருந்தார்கள்‌ (2:10); அதில்‌ சிலர்‌ 
மனமாற்றப்பட்டிருப்பார்கள்‌; சரேனே ஊரானாயெ சீமோன்‌ (மத்‌. 27:32) 
அந்தியோகியாவுக்கு சுவிசேஷத்தைக்‌ கொண்டு சென்றவர்களில்‌ ஒருவரா 
யிருக்கலாம்‌ என்ற கருத்தும்‌ உண்டு. “புறஜாதியாருக்கு அவர்கள்‌ “கிறிஸ்து 
இயேசுவை” பிரசங்கித்தார்கள்‌ என்றிருப்பதற்குப்‌ பதில்‌ “கர்த்தராகிய இயேசுவை” 
பிரசங்கித்தார்கள்‌ என்றிருப்பதில்‌ சில குறிப்பிட்ட விசேஷங்கள்‌ காணப்படலாம்‌. 
“மேசியா” என்ற கருத்து புறஜாதியாருக்கு ஒன்றுமற்றதாகும்‌. ஆனால்‌ “கர்த்தர்‌” 
என்ற கருத்து ஆழ்ந்த பொருள்‌ உள்ளதாகும்‌. “அந்தியோகியாவுக்குச்‌ சென்றவர்கள்‌ 
யாரேனும்‌ அற்புதங்கள்‌ செய்ய முடிந்திருந்ததா என்று நாம்‌ அறியவில்லை, ஆனால்‌ 
அவர்களில்‌ சிலர்‌ தலைமேல்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ கைகளை வைத்து ஜெபித்திருக்கச்‌ 
சாத்தியக்‌ கூறு உள்ளது. “பர்னபா பன்னிருவரில்‌ ஒருவராக இருக்கவில்லை 
யாதலால்‌, அவரது ஊழியம்‌ வித்தியாசப்பட்டதாக இருந்தது. சமாரியாவில்‌ புதிய 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு அற்புத வரங்களைத்‌ தருவதற்காக பேதுருவும்‌ யோவானும்‌ 
அவர்களுடைய தலைகளின்மேல்‌ கைகளை வைத்து ஜெபித்தனர்‌. பர்னபா 
இவ்வாறு செய்ய முடியாதிருந்தது; அவர்‌ மக்களுக்குப்‌ பிரசங்கித்தார்‌. “பரிசுத்த 
ஆவியினால்‌ நிறைந்தவர்‌” என்றால்‌, “பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ கட்டுப்படுத்தப்‌ 
பட்டவர்‌” என்றும்‌, அற்புதமான அல்லது அற்புதமற்ற வழிகளில்‌ அவரால்‌ 
பயன்படுத்தப்படக்‌ கூடியவர்‌ என்றும்‌ அர்த்தமாகின்றது. பர்னபா ஏவப்பட்ட ஒரு 
தீர்க்கதரிசி மற்றும்‌/அல்லது போதகராய்‌ இருந்ததால்‌ (13:1), இந்தச்‌ சொற்றொட 
ரானது அற்புதத்தை உய்த்துணரும்‌ பண்பைக்‌ கொண்டுள்ளது. ஆயினும்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ பார்க்கையில்‌, பர்னபாவின்‌ வாழ்க்கையானது அவரில்‌ பரிசுத்த 
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ஆவியானவர்‌ தங்கியிருந்ததை விளக்கப்படுத்தியதைக்‌ குறிப்பதற்கே இது 
உள்ளதென்று காணப்படுகின்றது (கலா. 5:22, 23). “பர்னபா ஆவிக்குரிய ஒரு 
வரத்தைப்‌ பெற்றிருந்தபடியால்‌ (13:1), அவர்‌ சவுலைக்‌ தேடிய செயலானது 13:2ல்‌ 
காணும்‌ நிகழ்ச்சியை எதிர்பார்த்து பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஏவுதலின்படியான 
தாயிருக்கலாம்‌. “லூக்கா இவைகளை எழுதிய காலத்தில்‌ “கிறிஸ்தவர்‌” என்ற 
வார்த்தையானது நன்கு அறியப்பட்ட ஒரு பெயராயிருந்தது என்பதை அவரது 
வார்த்தைகள்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றன, மற்றும்‌ அதன்‌ தொடக்கத்தைப்‌ பற்றிய ஒரு 
சுருக்கமான விளக்கம்‌ மதிப்புள்ளதாயிருக்கும்‌ என்று அவர்‌ எண்ணினார்‌. “இிரேக்க 
வார்த்தை (Chrematizo) யானது “தேவயத்தனமாய்க்‌ கட்டளை பெறுதல்‌” என்று 
10:22 லும்‌, “தேவனால்‌ எச்சரிக்கப்பட்டு” என்று மத்‌. 2:12, 22; எபி. 8:5; 11:7 
ஆகியவற்றிலும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. இது லூக்‌. 2:26 மற்றும்‌ எபி. 12:25 
ஆகியவற்றில்‌ தெய்வீக செய்தித்‌ தொடர்பைக்‌ குறிப்பிடவும்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டது. ரோமாபுரி, கிரேக்கு, எகிப்து மற்றும்‌ யூதேயா ஆகிய நாடுகளைப்‌ 
பஞ்சம்‌ தாக்கியது. யோசிப்பஸ்‌ என்பவரின்‌ கூற்றுப்படி, யூதேயாவைப்‌ பாதித்த 
பஞ்சமானது கி.பி. 45-47ல்‌ ஏற்பட்டது. 

"உங்களிடத்தில்‌ NASB இருந்தால்‌ அதில்‌ இவ்விடத்தில்‌ “o॥ரரbution” என்ற 
வார்த்தை சாய்வெழுத்துக்களில்‌ அச்சிடப்பட்டுள்ளதை - அதாவது அவ்வார்த்தை 
யானது மொழிபெயர்ப்பாளர்களால்‌ தரப்பட்டது - என்பதை நீங்கள்‌ கவனிக்கக்‌ 
கூடும்‌. “நிவாரணம்‌” (உதவியாக) என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது “சேவை செய்தல்‌” என்ற அர்த்தம்‌ தரும்‌ ஒரு பொதுமைச்‌ சொல்லாக 
மட்டுமே உள்ளது. எந்த வகையான உதவி அனுப்பப்பட்ட தென்று அது 
சுட்டிக்காட்டுவதில்லை. (K]Vயில்‌ இருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள தமிழ்‌ 
வேதாகமத்தில்‌ “பணம்‌ சேர்த்து” என்ற வார்த்தை கூடுதலாகத்‌ தரப்பட்டுள்ளது.) 
பஞ்சகாலத்தில்‌ அனுப்பும்‌ உதவி என்பது சாதாரணமாக பணமாக இன்றி, கெட்டுப்‌ 
போய்‌ விடாத உணவுப்‌ பொருட்களாகவே இருக்கும்‌, ஏனென்றால்‌ பஞ்சம்‌ நிலவும்‌ 
பகுதிகளில்‌ உணவுப்‌ பொருட்கள்‌ கொஞ்சமாகவும்‌, அந்தக்‌ கொஞ்சமான உணவின்‌ 
விலையோ தடை செய்யப்பட்டதாகவும்‌ இருக்கும்‌. “எருசலேமின்‌ சபையில்‌ 
மூப்பர்கள்‌ இருந்தார்கள்‌ என்று பின்னால்‌ நமக்குக்‌ கூறப்பட்ட உண்மையினால்‌ 
(15:2) இந்தச்‌ சாத்தியக்‌ கூறு பலப்படுத்தப்படுகின்றது, ஆனாலும்‌ யூதேயாவில்‌ இருந்த 
மற்ற உள்ளூர்‌ சபைகளில்‌ மூப்பர்கள்‌ இருந்தார்களா இல்லையா என்று நமக்குக்‌ 
கூறப்படவில்லை. “சபையின்‌ ஒத்துழைப்புக்கு தனிப்பட்ட முன்‌ மாதிரியை” 
வலியுறுத்துபவர்களில்‌ அநேகர்‌, எருசலேமின்‌ மூப்பர்களால்‌ அந்த உதவியானது 
யூதேயா முழுவதிலும்‌ பகிர்ந்து கொடுக்கப்‌ பட்டிருக்கும்‌ என்ற சாத்தியக்‌ கூற்றை 
மறுக்கின்றார்கள்‌, ஏனென்றால்‌, தாங்கள்‌ கண்டு பிடித்துள்ளதாக எண்ணும்‌ 
“மாதிரியை” இச்செயல்பாடு மீறுவதாக அவர்கள்‌ கருதுகின்றார்கள்‌. குழந்தைகளின்‌ 
இந்த விரல்‌ விளையாட்டில்‌, கைகளும்‌ விரல்களும்‌ முதலில்‌ சபை கூடும்‌ கட்டிடத்தை 
உருவகித்துப்‌ பின்பு கட்டிடத்தின்‌ மேல்‌ கூர்மையான ஒரு கோபுரத்தையும்‌, 
கடைசியாக கட்டிடத்தினுள்‌ மக்களையும்‌ உருவாக்குகின்றன. 
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உங்களால்‌ ஒன்றும்‌ செப 
முுபாகு பாது என்ன 
செய்வது (121-18, 24] 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆழ்ந்த வருத்தம்‌ தோய்ந்த குரலில்‌, 
“இன்னமும்‌ நான்‌ என்ன செய்ய வேண்டுமென்று தெரிய 
வில்லை. நான்‌ அறிந்த வரையிலும்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ செய்தி 
ருக்கிறேன்‌!” என்று கூறுவதை அநேக வருடங்களாக நான்‌ 
கேட்டிருக்கின்றேன்‌. சமீபத்தில்‌ நான்‌ படித்த கதையொன்று 
என்‌ நினைவுக்கு வருகின்றது. ஒரு சிறு பையன்‌ தனது தகப்பனு 
டன்‌ நிலத்தில்‌ வேலை செய்து கொண்டிருந்தான்‌. அப்பையன்‌ 
ஒரு பெரிய கல்லை நகர்த்த முடிவு செய்தான்‌. அந்தப்‌ 
பாறையோடு அவன்‌ போராடியும்‌ அது சற்றும்‌ இடம்‌ 
பெயராமல்‌ இருந்ததை அந்தத்‌ தகப்பன்‌ கவனித்தார்‌. கடைசி 
யாக அம்மனிதர்‌ அப்பையனிடம்‌, “நீ உன்‌ பலம்‌ முழுவதையும்‌ 
பயன்படுத்துகின்றாயா?” என்று கேட்டார்‌. அதற்கு அவன்‌, 
“ஆம்‌ அப்பா, நான்‌ என்‌ பலம்‌ முழுவதையும்‌ பயன்படுத்து 
கின்றேன்‌” என்று மூச்சுத்‌ திணறியபடியே கூறினான்‌. அதற்கு 
அந்தத்‌ தகப்பன்‌, “இல்லை, நீ அவ்வாறு செய்யவில்லை - 
ஏனென்றால்‌ நீ என்னிடம்‌ உனக்கு உதவி செய்யும்படி 
கேட்கவில்லையே!” என்று பதில்‌ கூறினார்‌. நீங்களும்‌ நானும்‌ 
நமது வாழ்க்கையில்‌ உள்ள தடைகளை நீக்க முயற்சி 
செய்கையில்‌, சில வேளைகளில்‌ நமது பரலோகத்தின்‌ தந்தை 
யிடம்‌ உதவி செய்யும்படி கேட்பதைத்‌ தவறவிட்டு, நம்மால்‌ 
முடிந்த எல்லாவற்றையும்‌ செய்திருப்பதாக நினைத்துக்‌ 
கொள்கின்றோம்‌. பவுல்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 








கர்த்தர்‌ சமீபமாயிருக்கிறார்‌. நீங்கள்‌ ஒன்றுக்குங்‌ கவலைப்‌ 
படாமல்‌, எல்லாவற்றையும்‌ குறித்து உங்கள்‌ விண்ணப்‌ 
பங்களை ஸ்தோத்திரத்தோடே கூடிய ஜெபத்தினாலும்‌ 
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வேண்டுதலினாலும்‌ தேவனுக்குக்‌ தெரியப்படுத்துங்கள்‌. 





அப்பொழுது, எல்லாப்‌ புத்திக்கும்‌ மேலான தேவ சமாதானம்‌ 
உங்கள்‌ இருதயங்களையும்‌ உங்கள்‌ சிந்தனைகளையும்‌ கிறிஸ்து 
இயேசுவுக்குள்ளாகக்‌ காத்துக்‌ கொள்ளும்‌ (பிலி. 4:5அ-7). 


நீங்கள்‌ அறிந்துள்ள எல்லாவற்றையும்‌ செய்திருக்கும்‌ நிலையில்‌, 
விஷயத்தைத்‌ தேவனை நோக்கித்‌ திருப்புங்கள்‌. 

இந்தக்‌ கட்டுரையானது ஜெபத்தின்‌ முக்கியத்துவம்‌ மற்றும்‌ 
வல்லமை ஆகியவை பற்றியதாகும்‌. வேதாகமத்தின்‌ வரலாற்‌ 
றில்‌ அநேக நிகழ்ச்சிகள்‌ - ஞானத்திற்கான சாலமோனின்‌ 
ஜெபம்‌, எலியாவும்‌ மூன்றரை வருடப்‌ பஞ்சமும்‌, 
மற்றும்‌ எசேக்கியாவின்‌ ஆயுள்‌ பதினைந்து வருடங்கள்‌ 
கூட்டப்படுதல்‌ முதலியவைகள்‌ - ஜெபத்தின்‌ மதிப்பை 
விளக்கப்படுத்துகின்றன. இவைகளில்‌ எவைகளும்‌, அப்‌. 12ல்‌ 
பேதுரு சிறையிலிருந்து விடுவிக்கப்பட்ட வரலாற்றினைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமாக மனதில்‌ பதிவகாயில்லை. 


உபத்திரவமும்‌ சிறைச்சாலையும்‌ 
(12:1-6, 10) 

அதிகாரம்‌ 12, “அந்தக்‌ காலத்திலே ...” என்று தொடங்கு 
கின்றது (வ. 1௮). “அந்தக்‌ காலம்‌” என்பது முந்திய அதிகாரத்‌ 
தின்‌ முடிவில்‌, யூதேயாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு, 
அந்தியோகியாவிலிருந்த சீஷார்கள்‌ உதவுவதற்குத்‌ தீர்மானித்த 
காலத்தைக்‌ குறிக்கின்றது. அதே கால கட்டத்தில்‌,' “ஏரோது 
ராஜா சபையிலே சிலரைக்‌ துன்பப்படுத்தத்‌ தொடங்கி”? 
(வ. 1ஆ). சவுலின்‌ மனமாற்றத்திலிருந்து எருசலேம்‌ சபையானது 
சமாதான காலம்‌ ஒன்றை மகிழ்ச்சியுடன்‌ அனுபவித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தது (9:31); இப்பொழுதோ அங்கு அந்தச்‌ 
சமாதானமானது தூள்‌ தூளாக நொறுக்கப்பட்டது. 

இது அப்‌. நட. புத்தகத்தில்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளபடி, 
சபைக்கு ஏற்பட்ட நான்காவது உபத்திரவம்‌ ஆகும்‌. முதல்‌ 
மூன்று உபத்திரவங்களிலுமிருந்து இது மாறுபட்டதாகும்‌, 
ஏனெனில்‌ இது சனதெரீன்‌ சங்கத்தாரால்‌ தூண்டி விடப்பட்ட 
தாயிராமல்‌, ரோம அரசாங்கத்தின்‌ பிரதிநிதியாகிய ஏரோது 
இராஜாவினால்‌ (“ஏரோதின்‌ வீட்டார்‌” என்ற வரைபடத்தைக்‌ 
காணவும்‌) தூண்டிவிடப்பட்டதாயிருந்தது. இயேசு பிறந்த 
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போது குழந்தைகளைக்‌ கொல்லும்படி உத்தரவிட்ட பெரிய 
ஏரோதின்‌ பேரனாகிய முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பா 
என்பவனே இந்த உபத்திரவத்தைத்‌ தூண்டியவன்‌ ஆவான்‌. 
அதிகாரம்‌ 12ன்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ நடைபெற்ற போது இந்த ஏரோது 
பலஸ்தீனம்‌ முழுவதையும்‌ ஆண்டு கொண்டிருந்தார்‌. 
பலஸ்கீனத்தின்‌ அதிகாரிகளாக நியமிக்கப்பட்ட மற்ற 
எல்லா ரோம அதிகாரிகளைப்‌ போலவே ஏரோதுக்கும்‌ 
செசரியாவில்‌ ஒரு அரண்மனை இருந்தது, சாதாரணமாக 
அவன்‌ பண்டிகை நாட்களில்‌ மட்டுமே எருசலேமுக்கு வந்தான்‌. 
அப்‌. 12ல்‌, அவன்‌ பஸ்கா பண்டிகையை எதிர்நோக்கியே எருச 
லேமுக்கு வந்திருந்தான்‌. அவ்வேளையில்‌ தமது குடிமக்களின்‌ 
அங்கீகாரத்தைப்‌ பெறுவதற்காக, அவன்‌ சபையின்‌ மீது ஒரு 
உபத்திரவத்கைத்‌ தூண்டி விட்டான்‌. தொடக்கத்திலே (2:47) 
சபையானது எருசலேம்‌ குடிமக்களின்‌ தயவைப்‌ பெற்றிருந்தது, 
ஆனால்‌ அது மாறிவிட்டி ருந்தது. ஸ்தேவானின்‌ பிரசங்கமானது 
மக்களை சபைக்கெதிராகக்‌ திருப்பி விட்டிருந்தது (6:12), 
மற்றும்‌ சமீப காலத்தில்‌ புறஜாதியாரும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டார்கள்‌ என்ற விஷயமானது அவர்களின்‌ வெறுப்பை 
ஒருவேளை இன்னும்‌ அதிக வலுவாக்கியிருக்கலாம்‌. வெகு 
ஜனத்‌ தொடர்பு என்ற இயக்கத்திற்காக இயேசுவைப்‌ பின்பற்று 
பவர்களைத்‌ துன்பப்படுத்த ஏரோது முடிவு செய்தான்‌. 
இன்னொரு விபரமும்‌ கூட, இந்த உபத்திரவத்தைத்‌ தனிப்‌ 
பட்டதாக்குகின்றது. தொடக்கத்தில்‌, ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தார்‌ 
அப்போஸ்தலார்களைக்‌ கைது செய்திருந்தனர்‌, ஆனால்‌ 
அவர்களைச்‌ சிறையில்‌ அடைத்தலிலோ அல்லது அமைதியா 
யிருக்கச்‌ செய்வதிலோ அவர்கள்‌ வெற்றியடைந்திருக்கவில்லை. 
தொடர்ந்து வந்த உபத்திரவங்கள்‌, பன்னிருவர்மேல்‌ (8:1) 
கவனம்‌ செலுத்தப்படுவதற்குப்‌ பதில்‌, சபையின்‌ “சாதாரண” 
உறுப்பினர்கள்மேல்‌ கவனம்‌ செலுத்தப்பட்டதாயிருந்தன. 
மறுபடியும்‌ ஒரு முறை ஏரோது, எதிர்ப்பைத்‌ தாங்க வலு 
வற்றவர்களாய்க்‌ காணப்பட்ட தலைவர்களாகிய அப்போஸ்‌ 
தலர்களின்மேல்‌ கவனம்‌ செலுத்தினான்‌. சபைக்கு உள்ளும்‌, 
புறமும்‌ இருந்தவர்கள்‌ யாவரும்‌, முதன்முறையாகப்‌ பன்னிரு 
வரில்‌ ஒருவரைக்‌ கொலை செய்ததில்‌ யாரோ ஒருவர்‌ வெற்றி 
பெற்றது பற்றி திகைப்படைந்திருப்பார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
இல்லை. ஏரோதின்‌ மாமனாகிய, ஏரோது அந்திப்பா என்பவன்‌ 
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யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ தலையை வெட்டுவிக்கும்படிக்‌ 
கட்டளை கொடுத்திருந்தான்‌, ஏரோதும்‌ அதே வழிமுறையைக்‌ 
கையாண்டான்‌. “யோவானுடைய சகோதரனான யாக்‌ 
கோபைப்‌ பட்டயத்தினாலே கொலை செய்தான்‌” (12:2; 
ஸ்தேவான்‌ கல்லெறிந்து கொல்லப்பட்டார்‌, யாக்கோபு 
சிரச்சேதம்‌ செய்யப்பட்டார்‌. கொலைத்‌ தண்டனை நிறை 





வேற்ற அநேக வழிமுறைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன, பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டபடி இயேசு சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்டது மிகவும்‌ குறிப்பிட்டத்‌ தக்கதாகும்‌). 





திகைப்பூட்டும்‌ இந்நிகழ்ச்சியின்‌ பதிவில்‌ லூக்காவின்‌ 
கட்டுப்பாடு நம்ப முடியாததாயிருக்கின்றது.” மூல பாஷை 
களில்‌ அவர்‌ அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவரின்‌ முதல்‌ மரண தண்டனை 
பற்றிக்‌ கூறுவதற்கு ஏழு வார்த்தைகளை மட்டுமே பயன்‌ 
படுத்தினார்‌! கொலை செய்யப்பட்ட அந்த யாக்கோபு இயேசு 
வினிடத்தில்‌ சலுகை பெற்றிருந்த உள்வட்டக்‌ குழுவின்‌ 
பாகமாயிருந்தார்‌.” இராஜ்யம்‌ ஒரு அரசியல்‌ ரீதியானது (1:6; 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌.) என்று எண்ணிய யோவான்‌ மற்றும்‌ 
யாக்கோபு ஆகியோரின்‌ தாய்‌, இயேசுவினிடம்‌ தனது 
மகன்களுக்கு அவருடைய வலது மற்றும்‌ இடது புறத்தில்‌ 
அதிகாரமுள்ள இடங்களைத்‌ தரும்படிக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டபோது, இயேசுவால்‌, யாக்கோபின்‌ மரணம்‌ முன்னு 
ரைக்கப்பட்டது. இயேசு திகைப்படைந்திருந்தார்‌. அவர்‌ 
யாக்கோபு மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோரிடத்தில்‌ “நீங்கள்‌ 
கேட்டுக்‌ கொள்ளுகிறது இன்னது என்று உங்களுக்குத்‌ 
தெரியவில்லை” என்று கூறினார்‌, பிறகு, “நான்‌ குடிக்கும்‌ 
பாத்திரத்தில்‌ நீங்கள்‌ குடிக்க முடியுமா?” (மத்‌. 20:22) என்று 
கேட்டார்‌. இயேசு தமக்காகக்‌ காத்திருக்கும்‌ பாடுகளின்‌ 
பாத்திரத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌. யாக்கோபும்‌, யோவானும்‌ 
“எங்களால்‌ முடியும்‌” என்று அழகாய்க்‌ கூறினார்கள்‌. பிறகு 
இயேசு கவலையுடன்‌, “என்‌ பாத்திரத்தில்‌ நீங்கள்‌ குடிப்‌ 
பீர்கள்‌, ...?” (மத்‌. 20:22, 23; பின்னாளில்‌ பத்மூதவுக்குக்‌ 
கடத்தப்பட்டபோது யோவான்‌ இந்தப்‌ பாடுகளின்‌ பாத்திரத்‌ 
இல்‌ பானம்‌ பண்ணினார்‌ [வெளி. 1:9]. நாமறிந்த வரையிலும்‌, 
யோவான்‌ வேதசாட்சியாக மரிக்கவில்லை) என்றார்‌. 
ஒருவேளை இந்த வார்த்தைகள்‌ யாக்கோபுவின்‌ சிந்தனையில்‌ 
அவர்‌ தலை வெட்டப்படுகையில்‌ வந்திருக்கலாம்‌. “நான்‌ 
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கேட்டது இன்னதென்று நான்‌ அறிந்திருக்கவில்லையோ?” 
என்று அவர்‌ எண்ணியிருக்க வேண்டும்‌.” 

யாக்கோபின்‌ தலை வெட்டப்பட்டதற்கு மக்களின்‌ பதில்‌ 
செயல்‌ ஏரோது நம்பியிருந்த எல்லாமுமாக இருந்தது: “அது 
யூதருக்குப்‌ பிரியமாயிருக்கிறதென்று அவன்‌ கண்டு” (வ. 3௮). 
மூன்றாவது அப்போஸ்தலரைக்‌ கொன்ற செயலானது 
அவர்களைப்‌ பிரியப்படுத்தியிருந்ததென்றால்‌, முதலாவது 
அப்போஸ்தலரைக்‌ கொன்றால்‌, அவர்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழு 
வதும்‌ அவனுக்கு விசுவாசமான குடிமக்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌ 
என்று அவன்‌ முடிவு செய்கான்‌! “பேதுருவையும்‌ பிடிக்கத்‌ 
தொடர்ந்தான்‌”; “அவனைப்‌ பிடித்துச்‌ சிறைச்சாலையிலே 
வைத்து ... அவனைக்‌ காக்கும்படி வகுப்புக்கு நான்கு போர்ச்‌ 
சேவகராக ஏற்படுத்திய நான்கு வகுப்புகளின்‌ வசமாக 
ஒப்புவித்தான்‌” (வ. 3ஆ, 4). 

பேதுரு கைது செய்யப்பட்டதைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகையில்‌, 
லூக்கா, ஆசிரியர்‌ குறிப்பு ஒன்றையும்‌ தருகின்றார்‌: 
“அப்பொழுது புளிப்பில்லாத அப்பப்‌ பண்டிகை நாட்களா 
யிருந்தது” (வ. 3இ). “புளிப்பில்லாத அப்பப்‌ பண்டிகை 
நாட்கள்‌” என்பது ஒரு வாரமளவும்‌ நீடிக்கும்‌ புளியாத அப்பப்‌ 
பண்டிகையும்‌, அதன்‌ நிறைவில்‌ பஸ்காப்‌ பண்டிகை வருவதை 
யும்‌ குறித்தது. புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌, இந்த 
இரு பண்டிகைகளும்‌ ஒன்று சேர்க்கப்பட்டு, பஸ்கா என்று 
அமைக்கப்பட்டது. ஏரோது எதற்காக எருசலேம்‌ வந்தான்‌ 
என்பதை லூக்கா தமது வாசகர்களுக்குத்‌ தெரிவித்திருக்கலாம்‌; 
முன்னமே குறிப்பிட்டபடி, பஸ்கா போன்ற விசேஷித்த 
பண்டிகைகளின்போது ரோம ஆளுநர்கள்‌ செசரியாவிலிருந்து, 
எருசலேமுக்கு வருவார்கள்‌. ஏரோது தன்னை அலங்கரித்துக்‌ 
காட்சி தருவதற்குப்‌ பெரிய கூட்டம்‌ ஒன்றைத்‌ தேர்ந்‌ 
தெடுத்ததால்‌, பஸ்கா பண்டிகையன்று யூதர்களின்‌ கூட்டம்‌ 
நிரம்பித்‌ ததும்பும்‌ எருசலேமுக்கு வரத்‌ தீர்மானித்தான்‌ 
என்பதையும்‌ லூக்கா கோடிட்டுக்‌ காட்டியிருக்கலாம்‌. 

ஆயினும்‌, பண்டிகையின்‌ போது ஒரு உபத்திரவத்தைத்‌ 
தூண்டி விடுவதென்பது ஏரோதுக்கு ஒரு பிரச்சனையை 
உண்டாக்கியிருக்கும்‌. யாக்கோபின்‌ கைது, “விசாரணை” 








மற்றும்‌ கொலைக்‌ தண்டனை ஆகியவை சுமுகமாய்‌ நடந்‌ 
தேறிற்று; பண்டிகைக்கு முன்பு அவசர அவசரமாக அது 
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செய்யப்பட்டிருந்திருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌ பேதுரு கைது 
செய்யப்பட்டபோது, அவர்களுக்குப்‌ பண்டிகை நாட்களாய்‌ 
இருந்தது. பரிசுத்தமான கால கட்டத்தில்‌ வெளிப்படையாய்க்‌ 
கொலைக்‌ தண்டனையை நிறைவேற்றுகல்‌ என்பது யூதர்களை 
மனம்‌ புண்படச்‌ செய்யும்‌ (மாற்‌. 14:2). ஏரோதைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌ இது ஒரு சிறு விஷயம்தான்‌, ஆனாலும்‌ அதை தனது 
ஆகாயத்திற்காக அவன்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொள்ள முடியுமே. 
வாரம்‌ முழுவதும்‌ எதிர்பார்ப்பு அதிகரித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. 
பிறகு, “பஸ்கா பண்டிகைக்குப்‌ பின்பு” ஜனங்களுக்கு முன்பாக 
அவனை வெளியே கொண்டு வரலாம்‌” (அப்‌. 12:4ஆ). 
யாக்கோபின்‌ கதையை முடித்தது போலவே பேதுருவின்‌ 
கதையையும்‌ முடித்து விடலாம்‌ என்று ஏரோது திட்ட 
மிட்டான்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை (12:11). 

ஏழு நாட்கள்‌ பண்டிகையின்‌ போது, பேதுரு தப்பிச்‌ 
செல்லும்‌ எந்த வாய்ப்பையும்‌, ஏரோது விட்டு வைக்கவில்லை. 
எருசலேமில்‌ இருந்த” ரோமச்‌ சிறைச்சாலையை அவன்‌ அதிக 
அளவு காவல்‌ பண்ணப்பட்டதாக்கினான்‌. சாதாரணமாக, 
அரசியல்‌ கைதியொருவன்‌ எளியமுறையிலேயே சிறை 
வைக்கப்படுவான்‌. பேதுருவோ தனக்கும்‌ விடுதலைக்கும்‌ 
இடையில்‌ பூட்டப்பட்ட மூன்று கதவுகள்‌ உள்ள உட்காவ 
லறையில்‌ வைக்கப்பட்டார்‌ (வ. 10). அரசியல்‌ கைதிகளுக்கு 
விசேஷித்த காவலர்கள்‌ யாரும்‌ நியமிக்கப்படுவது வழக்கமல்ல; 
அல்லது அப்படி நியமிக்கப்பட்டால்‌, ஒரு காவலர்தான்‌ 
கைதியைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருப்பார்‌. இருப்பினும்‌ ஏரோது, 
பேதுருவைப்‌ பிடித்தபோது, “அவனைப்‌ பிடித்துச்‌ சிறைச்‌ 
சாலையில்‌ வைத்து, அவனைக்‌ காக்கும்படி வகுப்புக்கு நான்கு 
போர்ச்‌ சேவகராக ஏற்படுத்திய நான்கு வகுப்புகளின்‌ வசமாக 
ஒப்புவித்தான்‌” (வ. 4). “வகுப்பு” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது நான்கு சேவகர்‌ கொண்ட 
காவல்‌ குழு ஒன்றைக்‌ குறிப்பதாகும்‌; பேதுருவைக்‌ காவல்‌ 
செய்யப்‌ படை வீரர்கள்‌ பதினாறு போர்நியமிக்கப்பட்டார்கள்‌. 
(நான்கு பேர்‌ கொண்ட ஒவ்வொரு வகுப்பும்‌ மூன்று மணி 
நேரம்‌ காவல்‌ காக்கும்‌ முறைமையைப்‌ பொறுப்பாய்க்‌ 
கொண்டதாகும்‌.) மற்றும்‌ தீவிரமான நிகழ்ச்சிகளில்‌, இரவு 
நேரத்தில்‌ கைதியுடன்‌ படைவீரர்‌ ஒருவரையும்‌ விலங்கு பூட்டி 
வைப்பதுண்டு; ஆனால்‌ பேதுருவோடு ஒவ்வொரு மாலை 
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வேளையிலும்‌ பக்கத்திற்கு ஒருவராக இரண்டு படை 
வீரர்களை அவருடன்‌ விலங்கிட்டு வைத்திருந்தார்கள்‌ (வ. 69. 
அவ்வகுப்பின்‌ மூன்றாவது படை வீரர்‌ சிறைக்கதவுக்கு 
வெளியே நின்றார்‌, நான்காவது படை வீரரோ உட்காவ 
லறைக்கும்‌ வெளிக்‌ கதவுக்கும்‌ இடையே நின்றார்‌ (வ. 10). 
சிறைச்சாலையின்‌ மற்ற சாதாரணக்‌ காவல்‌ ஏற்பாடுகளுடன்‌ 
கூடுதலாக இவைகள்‌ மேற்கொள்ளப்பட்டிருந்தன. மனித 
நோக்கிலிருந்து பார்க்கையில்‌, பேதுரு தப்பிச்‌ செல்வது என்பது 
முடியாத விஷயமாயிருந்தது. ஆலோசனை சங்கத்தை நோக்கி 
ஏரோது ஏளனமாய்ச்‌ சிரித்து, “பேதுருவை நீங்கள்‌ காவலில்‌ 
வைத்திருந்தது கடினமாயிருந்ததென்று கேள்விப்பட்டேன்‌. 
அதை எப்படிச்‌ செய்வது என்பதை நான்‌ உங்களுக்குக்‌ 
காண்பிக்கன்றேன்‌” என்று கூறுவதை என்னால்‌ கற்பனை 
செய்ய முடிகின்றது. 

யாக்கோபின்‌ கல்லறைக்கு முன்பாகத்‌ துக்கமாய்‌ நிற்பவர்‌ 
களை நீண்ட நோக்காகப்‌ பார்த்து விட்டு, பிறகு சிறையில்‌ 
இருக்கும்‌ பேதுருவைப்‌ பற்றி ஆழ்ந்து சிந்தியுங்கள்‌. உங்கள்‌ 
மனதில்‌ பின்வரும்‌ சிந்தனைகளை அடிக்கோடிட்டுக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌: கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பிரச்சனைகள்‌ உண்டு; 
இந்த வாழ்வில்‌ தீமையானது அடிக்கடி வெற்றியடையவது 
போலக்‌ காணப்படுகின்றது. இந்த உண்மை நிலைகளை நாம்‌ 
எதிர்கொள்ள வேண்டும்‌. இவைகள்‌ முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
இருந்தன; இன்றும்‌ அவை இருக்கின்றன. ஆயினும்‌ நமது 
வேதவசனப்‌ பகுதியைக்‌ திருப்பிப்‌ பார்க்கும்‌ போது, நாம்‌ 
அதிகாரம்‌ 12ல்‌ ஒரு சில வசனங்களை மட்டுமே ஆராய்ந்‌ 
இருக்கின்றோம்‌ என்று பார்க்கின்றோம்‌. வரலாறு இன்னும்‌ 
முடிவாகவில்லை! ஒரு கதையில்‌ சஇயானது, முதல்‌ ஒரு சில 
பக்கங்களில்‌ முடிந்து விடாது; கதை எவ்வாறு முடிகிறது என்று 
காண்பதற்குக்‌ கடைசிப்‌ பக்கம்‌ வரை நீங்கள்‌ தொடர்ந்து 
படிக்க வேண்டும்‌. பேதுருவினுடையது போலவே உங்கள்‌ 
சூழ்நிலையும்‌ முடியாததாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ 
தமது நிறைவு வார்த்தையை இன்னும்‌ முடிக்கவில்லையே! 
உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ சோதனைகளும்‌, தூண்டுதல்களும்‌ 
ஏற்படும்போது நீண்ட நோக்கொன்றைக்‌ காணுங்கள்‌. 
கர்த்தரில்‌ நம்பிக்கையாயிருங்கள்‌! 
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ஜெபமும்‌ பொறுமையும்‌ (12:5, 6, 12) 

சபையின்‌ மதிப்பு மிக்க முன்னோடி ஒருவர்‌ சிறையில்‌ 
இருந்தார்‌; உறுப்பினர்கள்‌ என்ன செய்திருக்க முடியும்‌? சில 
சமயங்களில்‌, எப்போதாவது, இந்த நாட்டின்‌ பிரதிநிதிகள்‌, 
மற்ற நாடுகளில்‌ அரசியல்‌ கைதிகளாகப்‌ பிடிக்கப்பட்டு, 
சிறைவைக்கப்படுகின்றார்கள்‌. இவ்வாறு நடக்கும்‌ போது, நாடு 
முழுவதும்‌ கோபமடை கின்றது, தங்கள்‌ நாட்டு மனிதர்களை 
வெளிக்‌ கொண்டு வரச்‌ சிக்கலான பல திட்டங்கள்‌ 
வகுக்கப்படுகின்றன. சபையும்‌ கூட இவ்வித வழிமுறைகளில்‌ 
முயற்சி செய்திருக்கக்‌ கூடும்‌. கோபச்‌ சொற்கள்‌ புரண்டோ 
டியிருக்க முடியும்‌; கிறிஸ்தவ ஆண்கள்‌ எல்லாரும்‌ ஒன்று கூடிச்‌ 
சிறையைத்‌ தகர்க்கத்‌ திட்டங்கள்‌ தீட்ட ப்பட்டிருக்க முடியும்‌. 
உண்மையில்‌ சொல்லப்‌ போனால்‌, இவ்விகச்‌ செயல்‌ எதுவும்‌, 
எதையும்‌ சாதித்து விடாது. மனித நிலையில்‌ இருந்து 
கண்ணோக்கும்போது, அவர்களால்‌ செய்ய முடிந்தது 
ஒன்றுமேயில்லை. 

சபையானது ஒன்றும்‌ செய்ய முடியாமல்‌ இருந்தபோது, 
அது என்ன செய்தது? கைகளை உயர்த்தி எழுவதற்குப்‌ பதில்‌, 
அவர்கள்‌ முழங்கால்படியிட்டார்கள்‌. “அப்படியே பேதுரு 
சிறைச்‌ சாலையிலே காக்கப்பட்டிருக்கையில்‌, சபையார்‌ 
அவனுக்காகத்‌ தேவனை நோக்கி ஊக்கத்தோடே ஜெபம்‌ 
பண்ணினார்கள்‌” (வ. 5). பட்டணத்தில்‌ இருந்த சபையின்‌ 
உறுப்பினர்கள்‌ அனைவரும்‌ தங்கள்‌ வீடுகளில்‌ கூடி அந்த 
அப்போஸ்தலருக்காக ஜெபித்தார்கள்‌; ஒவ்வொரு நாளும்‌, 
ஒவ்வொரு இரவும்‌ அவர்கள்‌ தொடர்ந்து ஜெபித்தார்கள்‌ 
(வ. 12). ஏரோதினால்‌ சிறைச்சாலையின்‌ கதவுகளைப்‌ பூட்ட 
முடிந்தது, ஆனால்‌ அவனால்‌ பரலோகத்தின்‌ கதவுகளைப்‌ 
பூட்ட முடியவில்லை. 

முதல்‌ எண்ணத்தில்‌, சபையாரால்‌ ஏறெடுக்கப்பட்ட ஊக்க 
மான இந்த ஜெபமானது அவ்வளவாய்‌ மனதில்‌ பதிவதாகத்‌ 
தோன்றவில்லை; ஆனால்‌ மறுபடியும்‌ அதை நினைத்துப்‌ 
பாருங்கள்‌. ஜெபத்தில்‌ ஊக்கமாய்த்‌ தரித்திருப்பதற்கு சபை 
யானது அநேக தடைகளை மேற்கொள்ள வேண்டியதா 
யிருந்தது, நம்பிக்கைக்‌ குலைவு என்ற தடை அங்கிருந்தது. 
சபையானது யாக்கோபுக்காக ஜெபித்திருக்காது என்று 
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கருதுகின்றீர்களா? யாக்கோபுவைக்‌ கைது செய்து, கொலை 
செய்த நிகழ்ச்சி எவ்வளவு விரைவாக நடை பெற்றிருந்தாலும்‌, 
அவருக்காக அநேகர்‌ ஜெபித்திருப்பார்கள்‌ என்பது உறுதி. 
இருந்தாலும்‌ கூட யாக்கோபு மரணமடைந்தார்‌. “நாம்‌ 
யாக்கோபுக்காக ஜெபித்தும்‌ தேவன்‌ அவரைக்‌ காப்பாற்ற 
வில்லையே; இப்பொழுது நாம்‌ எதற்குப்‌ பேதுருவுக்காக 
ஜெபிக்க வேண்டும்‌?” என்று அவர்கள்‌ எண்ணியிருத்தல்‌ 
இயல்பானதேயாகும்‌. பிறகு தாமதம்‌ என்ற தடை அங்கிருந்‌ 
தது. அவர்கள்‌ குறைந்த பட்சம்‌ ஏழு நாளளவாய்ப்‌ பேதுருவுக்‌ 
காக ஜெபித்தார்கள்‌ (வ. 6), ஆனால்‌ ஒன்றும்‌ நடைபெற 
வில்லை. ஜெபிப்பதை விட்டு விடுவதென்பது எவ்வளவு 
சுலபமானதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌! இவைகளுக்கு மேலாக, 
உற்சாகக்‌ குறைவு என்ற தடை அங்கிருந்தது. சபையானது 
ஒன்றுக்குப்‌ பின்‌ ஒன்றாக அடிகள்‌ பலவற்றைப்‌ பெற்றிருந்தது: 
ஒரு அப்போஸ்தலர்‌ கொலை செய்யப்பட்டிருந்தார்‌; 
இன்னொருவர்‌ சிறைச்‌ சாலையில்‌ இருந்தார்‌. உலகத்தின்‌ 
சக்திகள்‌ யாவும்‌ அவர்களுக்கெதிராக அணிவகுத்து பெலத்து 
டன்‌ நின்றன. சூழ்நிலையானது தாங்கவே முடியாததாகக்‌ 
காணப்பட்டது; உற்சாகம்‌ இழந்து போவதென்பது மிகவும்‌ 
சுலபமானதாயிருந்திருக்கும்‌. ... ஆனால்‌ இன்னமும்‌ அவர்கள்‌ 
ஜெபித்தார்கள்‌. 

அந்த சகோதரர்கள்‌ என்னத்திற்காக ஜெபித்தார்கள்‌ என்று 
அறிந்து கொள்ள நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌. இதற்கு முன்பு ஒரு 
முறை அப்போஸ்தலர்களைத்‌ தேவன்‌ அற்புத விதமாய்‌ 
விடுவித்திருந்தார்‌ (5:19, 20), ஆகவே அது மறுபடியும்‌ நடக்க 
வேண்டுமென்று அவர்கள்‌ ஜெபித்திருக்கலாம்‌. (ஏரோது 
யாக்கோபுவைச்‌ சிறைப்படுத்தியபோது, அவர்‌ விடுதலை 
பண்ணப்பட்டிருக்கவில்லை, ஆகவே பேதுரு விடுவிக்கப்‌ 
படுவார்‌ என்று அவர்களுக்கு உறுதியில்லாதிருந்தது.) 
இயேசுவை விசாரணைக்குட்படுத்திய வேளையில்‌ பேதுருவின்‌ 
விசுவாசம்‌ அலைவு பட்டதினால்‌, பேதுரு மரணத்திற்குட்‌ 
படுத்தப்படும்‌ வேளையில்‌ அவர்‌ விசுவாசத்திலிருந்து விழுந்து 
விடக்கூடாது என்று அவர்கள்‌ ஜெபித்திருக்கலாம்‌. (இதற்கு 
மறுபக்கத்தில்‌, பெந்தெகொஸ்தே நாளிலிருந்து, பேதுரு 
பயப்படவேயில்லை. அவர்‌ வல்லமை வாய்ந்த ஆலோசனைச்‌ 
சங்கத்தாரால்‌ பயமுறுத்தப்பட்ட போதிலும்‌ அஞ்சவில்லை. 
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ஆகவே அவர்‌ விழுந்து போவதென்பது நடக்காததாயிருந்தது.) 
ஒருவேளை சிலர்‌ ஒரு ஜெபத்தையும்‌, மற்றவார்கள்‌ வேறொரு 
ஜெபத்தையும்‌ செய்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை சிலர்‌ தாங்கள்‌ 
எதற்காக ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்பதை அறியாதிருந்ததாக 
ஒத்துக்‌ கொண்டிருந்திருக்கலாம்‌ (ரோமர்‌ 8:26), ஆகவே 
இவ்விஷயத்தைத்‌ தேவனுடைய கைகளில்‌ ஒப்புவித்து 
விட்டிருந்தார்கள்‌. அவர்களுடைய ஜெபத்தின்‌ உள்ளடக்கம்‌ 
எதுவாயிருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ தங்களின்‌ ஒரே நம்பிக்கை 
தேவன்‌ மீது மட்டுமே சார்ந்திருந்தது என்பதை அறிந்திருந் 
கார்கள்‌. 

அவர்கள்‌ ஜெபம்‌ பதில்‌ அளிக்கப்பட்டு, பேதுரு விடுதலை 
யானதை நாம்‌ காண்பதற்கு முன்பு, சிறையின்‌ வெளிப்‌ 
புறத்திலிருந்து நமது கவனத்தைச்‌ சிறையின்‌ உட்புறத்திற்கு 
மாற்றுவோம்‌. வசனம்‌ 6, “ஏரோது அவனை வெளியே 
கொண்டு வரும்படி குறித்திருந்த நாளுக்கு முந்தின நாள்‌ 
இராத்திரியிலே, பேதுரு இரண்டு சங்கிலிகளினாலே 
கட்டப்பட்டு, இரண்டு சேவகர்‌ நடுவே நித்திரை பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌” என்று தொடங்குகின்றது. பேதுரு என்ன 
நிலையில்‌ நித்திரை பண்ணினார்‌ என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 
முதலாவதாக, அது அவர்‌ மரண தண்டனை பெறுவதற்கு 
முந்திய இராத்திரியாகும்‌. “ஏரோது அவனை வெளியே 
கொண்டு வரும்படி குறித்திருந்த நாளுக்கு முத்திய நாள்‌ 
இராத்திரியிலே” பேதுரு தூங்கிக்‌ கொண்டிருந்ததாக லூக்கா 
வலியுறுத்தினார்‌. எனது தலை எனது உடலில்‌ இருந்து 
எடுக்கப்படும்‌ நாளுக்கு முந்திய இரவில்‌ நான்‌ தூங்கிக்‌ 
கொண்டு இருப்பேனா? சந்தேகம்தான்‌. மேலும்‌ பேதுரு, 
சிறையில்‌, குளிர்ந்த, கடினமான தரையின்‌ மேல்‌ இரண்டு 
சேவகர்கள்‌ நடுவிலே, அவர்களுடன்‌ சங்கிலியால்‌ பிணைக்கப்‌ 
பட்டிருந்ததால்‌ சற்றும்‌ அங்குமிங்கும்‌ நகர முடியாதபடி 
படுத்து உறங்கிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. எந்த வழியில்‌ பார்த்தாலும்‌ 
அந்தச்‌ சூழ்நிலை, உறங்குவதற்கு ஏற்றதாயிருக்கவில்லை, 
ஆனாலும்‌ பேதுரு உறங்கினார்‌. உண்மையில்‌, தேவனுடைய 
தூதன்‌ அவருடைய விலாவில்‌ தட்டி எழுப்புமளவுக்கு அவர்‌ 
ஆழ்ந்து உறங்கினார்‌! 

பேதுருவால்‌ எப்படி இவ்விதம்‌ உறங்க முடிந்தது? 
நிச்சயமாகவே அவர்‌ தேவன்‌ மீது நம்பிக்கையாயிருந்ததால்‌ 
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தான்‌ இது முடிந்தது. (ஒருவேளை அவர்‌ “முதிர்வயதடைவார்‌” 
என்று இயேசு வாக்குத்தத்தம்‌ செய்ததை [யோவா. 21:18] 
நினைவுகூர்ந்திருக்கலாம்‌.) என்ன நடந்தாலும்‌ அது 
தேவனுக்கு மகிமை உண்டாவதாகவே இருக்கும்‌, விஷயம்‌ 
அவ்வளவே என்று அவர்‌ உறுதியாக நம்பியிருப்பார்‌. 
ஆகையால்‌, அவரைப்‌ பிடித்து வைத்திருந்த இருவரும்‌, 
படுக்கைக்கு நேரமாயிற்று என்று கூறியபோது, அவர்களின்‌ 
நடுவில்‌, குளிர்ந்த தரையின்‌ மீது ஜெபம்‌ செய்துவிட்டு, உறங்கத்‌ 
தொடங்கினார்‌. தொல்லைகள்‌ நம்‌ வழியில்‌ வந்து, தூக்கம்‌ 
நம்மை விட்டு நழுவிச்‌ செல்லுகையில்‌, சர்வ வல்லவர்‌ மீது முழு 
நிறைவான நம்பிக்கை கொள்வதே நமக்குச்‌ சிறந்த தூக்க 
மருந்து ஆகும்‌. சங்கதக்காரர்‌, “சமாதானத்தோடே படுத்துக்‌ 
கொண்டு நித்திரை செய்வேன்‌; கர்த்தாவே, நீர்‌ ஒருவரே 
என்னை சுகமாய்த்‌ தங்கப்‌ பண்ணுகிறீர்‌” (சங்‌. 4:8) என்று 
எழுதினார்‌. சிறையின்‌ உள்ளேயும்‌, வெளியேயும்‌, பேதுருவுக்‌ 
கும்‌ மற்றும்‌ சபையாருக்கும்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 





யாவருக்கும்‌ ஜெபமும்‌ பொறுமையுமே பண்புகளாயிருந்தன. 


வல்லமையும்‌ முன்னேற்றமும்‌ 
(12:6-17, 24) 
எதற்காக ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்பதை நாம்‌ சரியாக 
அறிந்திராத வேளையிலும்‌, ஊக்கமான ஜெபமும்‌, பொறுமை 
யோடு சகித்திருத்தலும்‌ எப்பொழுதுமே தேவனால்‌ பலனளிக்‌ 
கப்படுகின்றது. அடுத்த சில வசனங்கள்‌ ஜெபத்தின்‌ வல்லமை 
பற்றிய மெய்‌ சிலிர்க்கும்‌ வரலாற்றை நமக்குக்‌ கூறுகின்றன: 


ஏரோது அவனை வெளியே கொண்டு வரும்படி குறித்திருந்த 
நாளுக்கு முந்தின நாள்‌ இராத்திரியிலே, பேதுரு இரண்டு 
சங்கிலிகளினாலே கட்டப்பட்டு, இரண்டு சேவகர்‌ நடுவே 
நித்திரை பண்ணிக்‌ கொண்டி ருந்தான்‌; காவற்காரரும்‌ கதவுக்கு 
முன்னிருந்து சிறைச்சாலையைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டி ருந்தார்கள்‌. 
அப்பொழுது கர்த்தருடைய தூதன்‌ அங்கே வந்து நின்றான்‌; 
அறையிலே வெளிச்சம்‌ பிரகாசித்தது. அவன்‌ பேதுருவை 
விலாவிலே தட்டி, சீக்கிரமாய்‌ எழுந்திரு என்று அவனை 
எழுப்பினான்‌. உடனே சங்கிலிகள்‌ அவன்‌ கைகளிலிருந்து 
விழுந்தது (வ. 6, 7). 
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வேதாகமத்தின்‌ அற்புதங்களை நம்பாத சிலர்‌, அந்த 
இருட்டான சிறையறையினுள்‌ என்ன நடந்தது என்பதை 
“விளக்கிக்‌ கூற” முயற்சி செய்கின்றார்கள்‌. “அவர்கள்‌, தூதன்‌” 
என்பது வெறுமனே ஒரு தூதனை”: யே குறிக்கும்‌, அவன்‌ ஒரு 
மனித செய்தியாளராக இருக்க முடியும்‌. அநேகமாக, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, காவலன்‌ ஒருவனுக்கு இலஞ்சம்‌ கொடுத்து 
பேதுருவை சிறையில்‌ இருந்து தப்பிக்கப்‌ பண்ணியிருக்க 
முடியும்‌ என்கிறார்கள்‌.” என்ன ஒரு மதியீனம்‌! இப்பொழுது 
படித்த வசனங்களை மறுபடியும்‌ பாருங்கள்‌. தூதன்‌ வந்தபோது 
செய்க முதல்‌ செயல்‌, அந்த அறையை வெளிச்சமாக்கியதுகான்‌. 
பின்பு அத்தூதன்‌ பேதுருவைக்‌ தட்டி எழுப்பி, அவரது கையின்‌ 
விலங்குகள்‌ கழன்று விழும்படி செய்தார்‌. சிறைச்சாலை 
யிலிருந்து ஒரு மனிதரை அமைதியாகத்‌ தப்புவிக்க இது ஒரு 
வழியா? தொடர்ந்து இந்த வரலாற்றை நாம்‌ படிக்கையில்‌, இது, 
புத்திசாலித்தனமான கிறிஸ்தவர்களால்‌ நன்கு திட்டமிட்டுச்‌ 
செய்யப்பட்ட சிறைத்‌ தகர்ப்பாக இருந்ததில்லை என்று நாம்‌ 
காண்போம்‌. “தூதன்‌” என்ற வார்த்தை “செய்தியாளன்‌” என்று 
அர்த்தப்படுவது உண்மையே, ஆனால்‌ “என்னை விடுதலையாக்‌ 
கும்படிக்குக்‌ கர்த்தர்‌ தம்முடைய தூதனை அனுப்பினார்‌” 
(வ. 11, 17) என்று கூறுகையில்‌ பேதுரு 100 சதவிகிதம்‌ 
சரியாகவே கூறினார்‌. 

இந்த வரலாற்றில்‌ நகைச்சுவையின்‌ தாக்கத்தையும்‌ காண 
முடியும்‌. கர்த்தருடைய தூதன்‌ சிறைச்சாலைக்குள்‌ வந்தபோது, 
பேதுருவை எழுப்புவதற்கும்‌, நகர்வதற்கும்‌ மிகவும்‌ சிரமப்‌ 
பட்டார்‌. அவர்‌ பேதுருவின்‌ விலாவிலே தட்டி “சீக்ரெமாய்‌ 
எழுந்திரு” என்று கூறினார்‌. பேதுரு எழுந்து, அரைத்‌ தூக்க 
மாயிருக்கையில்‌, அவரது கை விலங்குகள்‌ கழன்று தரையின்‌ 
மேல்‌ விழுந்தன (வ. 7). பிறகு, “தூதன்‌ அவனை நோக்கி: உன்‌ 
அரையைக்‌ கட்டி உன்‌ பாதரட்சைகளைக்‌” தொடுத்துக்‌ கொள்‌: 
என்றான்‌. அவன்‌ அந்தப்படியே செய்தான்‌. தூதன்‌ பின்னும்‌ 
அவனை நோக்கி: உன்‌ வஸ்திரத்தைப்‌ போர்த்துக்‌ கொண்டு 
என்‌ பின்னே வா: என்றான்‌” (வ. 8). எனது பெண்கள்‌ 
சிறுமிகளாயிருந்தபோது, அவர்களின்‌ அரைக்‌ தூக்கத்தில்‌ 
அவர்களுக்கு உடைகளை அணிவிக்க நாங்கள்‌ முயற்சி செய்த 
நாட்கள்‌ எனது நினைவுக்கு வருகின்றன: “கையை இங்கே 
விடு... இல்லை இங்கே தலையை நுழைக்க வேண்டும்‌ ... 
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திரும்பப்‌ படுக்கையிலே விழுந்து விடாதே! ... கண்ணைத்‌ 
திற! ... ஆம்‌, நான்‌ கூடத்‌ தூங்குகிறேன்‌! ... இப்பொழுது அடுத்த 
கையை நுழைக்க முயற்சி செய்யலாம்‌ ...” 

தூதன்‌ கூறிய யாவற்றையும்‌ பேதுரு தூக்கக்‌ கலக்கத்தி 
லேயே செய்து முடித்து, பிறகு தூதனைப்‌ பின்பற்றிச்‌ செல்லத்‌ 
தொடங்கினார்‌, ஆனால்‌ வசனம்‌ 9ல்‌, “தூதனால்‌ செய்யப்‌ 
பட்டது மெய்யென்று அறியாமல்‌, தான்‌ ஒரு தரிசனங்‌ 
காண்டுறதாக நினைத்தான்‌.” எப்பொழுதாவது நீங்கள்‌ விழித்‌ 
தெழவே விரும்பாத அளவுக்கு இனிமையான கனவு கண்டிருக்‌ 
கின்றீர்களா? நான்‌ அழகற்ற, அளவு மீறிய விடலைப்‌ 
பருவத்தில்‌ இருக்கையில்‌, ஓரிடத்திலிருந்து இன்னொரு 
இடத்திற்கு காற்றில்‌ பறக்க முடிவது போல அடிக்கடி கனவு 
கண்டதுண்டு. உண்மை உலகத்திற்கு மறுபடி விழித்தெழுந்து 
வருகையில்‌ எவ்வளவு உற்சாகக்‌ குறைவாயிருக்கும்‌! பேதுரு 
தமக்குக்‌ காத்திருந்த கொலைக்‌ தண்டனை தனது சிந்தையில்‌ 
இருந்த நிலையுடன்‌ உறங்கச்‌ சென்றிருந்தார்‌. இப்பொழுதோ 
அவரைக்‌ காணாத காவலர்களைக்‌ கடந்து அவர்‌ தூக்கத்தில்‌ 
நடக்கையில்‌ அது அவருக்கு ஒரு கனவுக்‌ காட்சியாகவே 
தோன்றியது. அவர்‌, “இதுதான்‌ நான்‌ கண்டதிலேயே சிறந்த 
கனவாகும்‌! நான்‌ உறக்கத்தை விட்டு எழவே மாட்டேன்‌ என்று 
நம்புகிறேன்‌!” என்று அவர்‌ எண்ணியிருப்பார்‌ என்று நான்‌ 
கற்பனை செய்ய முடிகின்றது. 

பேதுருவும்‌ தூதனும்‌ ஒவ்வொரு வாசலாகக்‌ கடந்து 
வந்தார்கள்‌. “அவர்கள்‌ முதலாங்காவலையும்‌, இரண்டாங்காவ 
லையும்‌ கடந்து, நகரத்திற்குப்‌ போகிற இருப்புக்‌ ககவண்டை 
யிலே வந்தபோது” (வ. 10௮). இந்த இரும்புக்‌ கதவு மிகப்‌ 
பெரிய அளவுள்ளதாகும்‌; இதைத்‌ திறக்கப்‌ பலம்‌ வாய்ந்த பல 
மனிதர்கள்‌ தேவை. (சில அதிகாரிகளின்‌ கூற்றுப்படி, அக்கத 
வைத்‌ திறக்கவோ அல்லது மூடவோ குறைந்தது இருபத்தைந்து 
மனிதர்கள்‌ தேவையாயிருந்தனர்‌.) பேதுருவும்‌ தூதனும்‌ அந்தக்‌ 
கதவண்டையில்‌ வந்தபோது “அது தானாய்‌ அவர்களுக்குத்‌ 
திறவுண்டது” (வ. 10ஆ). “தானாய்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்துதான்‌ “801௦0௨14௦7” என்ற 
ஆங்கில வார்த்தை பெறப்பட்டுள்ளது. அந்தப்‌ பெருங்கதவு 
அவர்களுக்கு முன்பாக அமைதியாகத்‌ தானாகவே 
திறவுண்டது. 
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பேதுரு விடுவிக்கப்பட்டதில்‌ குறைந்த பட்சம்‌ ஏழு 
வித்தியாசப்பட்ட அற்புதங்களை நான்‌ எண்ணுகின்றேன்‌: 
(1) தூதன்‌ தோன்றினார்‌, (2) அறையிலே வெளிச்சம்‌ பிரகா 
சித்தது, (3) சங்கிலிகள்‌ விழுந்தன, (4) பேதுருவுடன்‌ கட்டப்‌ 
பட்டிருந்தவார்கள்‌ விழித்தெழவில்லை, (5) முதலாம்‌ காவலன்‌ 
அறியாமல்‌ அவனைக்‌ கடந்து சென்றார்கள்‌, (6) இரண்டாம்‌ 
காவலன்‌ அறியாமல்‌ அவனைக்‌ கடந்து சென்றார்கள்‌, (7) வெளி 
வாசற்‌ கதவு தானாய்‌ திறவுண்டது. இந்த ஏழு அற்புதங்களுடன்‌ 
மற்ற சில செயல்களும்‌ சேர்க்கப்படலாம்‌: மற்ற வாசல்கள்‌ 





திறக்கப்படுதல்‌, சிறைச்சாலையின்‌ மற்ற சாதாரணமான 
பாதுகாப்புகளைக்‌ கடந்து செல்லுதல்‌, முதலியன. எண்ணிக்கை 
இங்கு முக்கியமானதல்ல. தேவன்‌ தமது மக்களின்‌ வேண்டு 
குலைக்‌ கேட்டார்‌ - அவர்கள்‌ கற்பனை செய்துகூட பார்க்க 
முடியாத வகையில்‌ அவர்களுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌ - என்பதே 
முக்கியமானதாகும்‌. 

வெளிவாசற்‌ கதவு திறந்தவுடன்‌, பேதுருவும்‌ தூதனும்‌ 
அதைக்‌ கடந்து “ஒரு வீதி நெடுக நடந்து போனார்கள்‌” 
(வ. 10இ). “அவர்கள்‌ ஒரு கட்டடப்‌ பகுதி வரைக்கும்‌ 
சென்றிருந்தார்கள்‌” (Cotton Patch Version of Luke and Acts [Clarence 
Jrdan]). அப்போது, “உடனே தூதன்‌ அவனை விட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டான்‌” (வ. 10ஈ). பேதுரு திகைத்து நின்றார்‌. பிறகு, இரவின்‌ 
குளிர்ந்த காற்று அவரது முகத்தில்‌ பட்டது. அவர்‌ தம்மைச்‌ 
சுற்றியிருந்த வீடுகளையும்‌, மேலே ஆகாயத்தையும்‌ நட்சத்‌ 
திரங்கள்‌ நிறைந்திருப்பதையும்‌ பார்த்து உணர்வு பெற்றார்‌. 
“பேதுருவுக்குத்‌ தெளிவு வந்தபோது: ஏரோதின்‌ கைக்கும்‌ யூத 
ஜனங்களின்‌ எண்ணங்களுக்கும்‌ என்னை விடுதலையாக்கும்‌ 
படிக்குக்‌ கர்த்தர்‌ தம்முடைய தூதனை அனுப்பினாரென்று 
நான்‌ இப்பொழுது மெய்யாய்‌ அறிந்திருக்கிறேன்‌” என்றான்‌ 
(வ. 11). 

அவ்விடத்தில்‌ தூதன்‌ அவரை விட்டுச்‌ சென்றது ஏன்‌? 
ஏனென்றால்‌, நம்மால்‌ செய்யக்‌ கூடிய செயல்களைத்‌ தேவன்‌ 
நமக்காகச்‌ செய்வதில்லை. பேதுரு இப்போது சுயாதனமா 
யிருந்தார்‌. அவர்‌ செயல்பாட்டுத்‌ திட்டமொன்றை வகுத்துக்‌ 
கொண்டார்‌: முதலில்‌ தாம்‌ விடுதலையாக்கப்பட்டகைச்‌ 
சகோதரர்களுக்கு அறிவிக்க வேண்டும்‌, பிறகு தாம்‌ ஒளிந்து 
கொள்வதற்கு ஒரு இடத்தைக்‌ கண்டு பிடிக்க வேண்டும்‌.” 
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“அவன்‌ இப்படி [தாம்‌ உண்மையிலேயே தேவனால்‌ 
விடுவிக்கப்பட்டகை] நிச்சயித்துக்‌ கொண்டு மாற்கு என்னும்‌ 
பேர்‌ கொண்ட யோவானுடைய”? தாயாகிய மரியாள்‌ 
வீட்டுக்கு'! வந்தான்‌; ” (வ. 12௮). பேதுரு அந்த வீட்டிலே அதிக 
நேரத்தைச்‌ செலவிட்டிருந்ததற்கு காரணம்‌, அது நள்ளிரவு 
நேரமாயிருந்தாலும்‌ அங்கு அநேக கிறிஸ்தவர்களைக்‌ காண 
முடியும்‌ என்பதே அவரது நிச்சயமாகும்‌. (அவர்‌ நினைத்தது 
சரியே, ஏனென்றால்‌ அந்த வீட்டிலே “அநேகர்‌ கூடி ஜெபம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌”” [வ. 12ஆ].) அப்‌. நட. 
புத்தகத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ ஒரு முக்கிய பாத்திரமாய்‌ விளங்கும்‌ 
யோவான்‌ மாற்கு இவ்விடத்தில்‌ சாதாரணமான முறையில்‌ 
அறிமுகப்‌ படுத்தப்படுவதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. பேதுருவே இந்த 
யோவான்‌ மாற்குவை மனமாற்றியிருப்பார்‌ என்பது உறுதி, 
ஏனென்றால்‌ பின்னாளில்‌ மாற்குவை அவர்‌ தமது ஆவிக்குரிய 
“குமாரன்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌ (1 பேது. 5:13). 

எருசலேமின்‌ இருண்ட வீதிகளின்‌ வழியே பேதுரு விரைந்து 
சென்றபோது, அவர்‌ இன்னமும்‌ அபாயத்தில்தான்‌ இருந்தார்‌. 
கடைசியாக, அவர்‌ மரியாளின்‌ வீட்டை அடைந்தார்‌. “பேதுரு 
வாசற்‌ கதவைத்‌ தட்டின போது, ரோதை (ரோதை என்றால்‌ 
சிறு ரோஜா என்று அர்த்தம்‌) என்னும்‌ பேர்‌ கொண்ட ஒரு 
பெண்‌ ஒற்றுக்‌ கேட்க வந்தாள்‌” (வ. 13). ஏரோது, சபையின்‌ 
உறுப்பினர்களை “துன்பப்படுத்துவதற்காக” (வ. 1) அவர்கள்‌ 
மீது கை வைத்துக்‌ கொண்டிருந்ததால்‌, நள்ளிரவில்‌ கதவைத்‌ 
தட்டுதல்‌ என்றால்‌, உள்ளே இருப்பவர்களைக்‌ கைது செய்ய 
ரோமப்‌ படைவீரர்கள்‌ வெளியே காத்திருந்தார்கள்‌ என்று 
அர்த்தமாகக்‌ கூடும்‌. ரோதை கதவினூடே “யார்‌ அது?” என்று 
இரகசியமாய்க்‌ கேட்டிருப்பாள்‌. பயந்த குரலில்‌ பேதுரு, “இது 
பேதுரு! நான்‌ உள்ளே வரட்டும்‌! சீக்ரெம்‌” என்று பதில்‌ 
கூறியிருப்பார்‌ என்பதை நான்‌ கற்பனை செய்ய முடிகின்றது. 

லூக்கா தரும்‌ விபரத்தில்‌ மறுபடியும்‌ நகைச்சுவையுணர்வு 
நிரம்பியுள்ளது, இது ஆதி கிறிஸ்தவர்களும்‌ நம்மைப்‌ 
போன்ற மனிதர்களே என்பதை அவர்‌ வெளிப்படுத்துகையில்‌ 
காணப்படுகின்றது. “அவள்‌ [ரோகை] பேதுருவின்‌ சத்தத்தை 
அறிந்து சந்தோஷத்தினால்‌' கதவைத்‌ திறவாமல்‌” (வ. 14௮). 
அப்போஸ்தலரை வெளியே நிற்கும்படி விட்டுவிட்டு அவள்‌ 
“உள்ளேயோடி, பேதுரு வாசலுக்கு முன்னே நிற்கிறார்‌ என்று 
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அறிவித்தாள்‌” (வ. 14அ). ஜெபக்கூட்டத்தினுள்ளே செல்‌ 
வதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, சிறையிலிருந்து வெளியேறுவது பேதுரு 
வுக்கு எளிதாய்‌ இருந்தது! 

தேவன்‌ தங்களின்‌ ஜெபங்களுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌ என்ற 
செய்திக்கு மரியாளின்‌ வீட்டில்‌ இருந்தவர்கள்‌ எவ்வித பதில்‌ 
செயல்‌ செய்திருப்பார்கள்‌? அவர்கள்‌ எதற்காக ஜெபித்தார்கள்‌ 
என்பதை சரியாக நாம்‌ அறிவதில்லையென்று முன்னமே நான்‌ 
யோசனை தெரிவித்திருந்தேன்‌. பேதுரு விடுதலையாக 
வேண்டும்‌ என்பதற்குப்‌ பதிலாக வேறு எதற்காகவாவது 
அவர்கள்‌ ஜெபித்திருந்தால்‌, தேவன்‌ அவர்கள்‌ எதற்காக 
ஜெபித்தார்களோ அதைக்‌ காட்டிலும்‌ சிறந்த ஒன்றைக்‌ 
கொடுத்து அவர்களுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்திருந்தார்‌. அதை ஒருவர்‌ 
பார்க்கும்‌ விதம்‌ எப்படியிருப்பினும்‌, தேவன்‌ அவர்களின்‌ 
ஜெபத்தை அற்புதமான வழிமுறையில்‌ கேட்டுப்‌ பதில்‌ 
அளித்தார்‌! அவர்களின்‌ பதில்செயல்‌ பற்றி வசனம்‌ 15ல்‌ 
கூறப்படுகின்றது: “அவர்கள்‌, நீ பிதற்றுகறாய்‌” என்றார்கள்‌.” 
இவர்கள்‌ என்‌ சகோதரர்கள்தானா என்று அறிவதற்கு வேறு 
வழி இல்லையென்னும்போது, இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ இவர்களின்‌ 
பதில்செயலானது இவர்கள்‌ என்‌ சகோதரர்கள்தான்‌ என்று 
நான்‌ நம்பும்படி செய்கின்றது என்று அடிக்கடி நான்‌ 
(நகைச்சுவையாக) கூறுவதுண்டு: அவர்கள்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
ஜெபித்தார்கள்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ அவர்களின்‌ ஜெபத்தைக்‌ 
கேட்டு பதில்‌ அளித்த பொழுது அவர்கள்‌ ஆச்சரியப்‌ 
பட்டார்கள்‌! 

அவர்களுடைய (அடிக்கடி நம்முடையதுமாக உள்ள) பதில்‌ 
செயலானது எனக்கு ஒரு பழைய கதையை நினைவூட்டு 
கின்றது. ஒரு சிறு நகரத்தில்‌ முதல்‌ மதுக்‌ கடையை ஆரம்பித்து 
நடத்துவதற்கு ஒரு மனிதர்‌ உரிமை பெற்றார்‌. அங்கிருந்த 
உள்ளூர்‌ சபையார்‌ இந்த மதுக்‌ கடைக்கு பலத்த எதிர்ப்புத்‌ 
தெரிவித்தார்கள்‌, எனவே தேவன்‌ அதில்‌ இடையிட வேண்டும்‌ 
என்று அவர்கள்‌ ஜெபிக்கத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. அந்த மதுக்‌ 
கடை திறக்க நியமித்திருந்த நாளுக்குச்‌ சில நாட்கள்‌ 
முன்னதாக, அந்தக்‌ கட்டிடத்தை மின்னல்‌ தாக்கி அதை 
எரித்துக்‌ தரைமட்டமாக்கியது. சபையிலிருந்த மக்கள்‌ இதைக்‌ 
குறித்து அதிசயப்பட்டார்கள்‌ ஆனாலும்‌ மகிழ்ச்சியடைந்தார்‌ 
கள்‌ - ஆனால்‌ கடையின்‌ உரிமையாளர்‌, சபையார்‌ மீது வழக்குத்‌ 
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தொடுத்துள்ளதாக அவர்கள்‌ ஒரு அறிவிப்பைப்‌ பெற்றார்கள்‌. 
அந்தக்‌ கட்டிடம்‌ எரிந்து சாம்பலானதற்குக்‌ காரணம்‌ 
அவர்களின்‌ ஜெபங்கள்தான்‌ என்று அக்கட்டிட உரிமையாளர்‌ 
உறுதியாக நம்பினார்‌. அவர்களோ அந்தக்‌ குற்றச்சாட்டை 
மறுத்தார்கள்‌. முதல்‌ நிலை விசாரணையின்‌ முடிவில்‌, நீதிபதி 
யானவர்‌, “இந்நிலையில்‌ எனது முடிவு எப்படியிருக்கும்‌ என்று 
நான்‌ அறியவில்லை, ஆனால்‌ சபையின்‌ மக்கள்‌ ஜெபத்தின்‌ 
வல்லமையை நம்பவில்லை என்பதும்‌, மதுக்‌ கடையின்‌ 
உரிமையாளர்‌ ஜெபத்தின்‌ வல்லமையை நம்புகின்றார்‌ 
என்பதும்‌ தெளிவாய்க்‌ காணப்படுகிறது” என்று உறுதிபடக்‌ 
கூறினார்‌. 

வீட்டில்‌ இருந்த மற்றவர்கள்‌ தேவ நம்பிக்கையில்லாமல்‌ 
போனது பற்றி ரோதை தன்னம்பிக்கை இழக்கவில்லை. அவள்‌, 
பேதுரு வாசலருகே நிற்கின்றார்‌ என்று “உறுதியாய்ச்‌ சாதித்‌ 
தாள்‌” (வ. 15௮). கடைசியில்‌ அங்கு யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ (அல்லது 
ஏதேனும்‌ ஒன்று) அங்கு நின்றிருப்பதை அவர்கள்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளும்படி வற்புறுத்தப்பட்டனர்‌ - இது நம்பத்‌ தகாத ஒரு 
“விளக்கம்‌” கூற காரணமாயிற்று: “அது அவருடைய தூதனா 
யிருக்கலாம்‌” (15௮). ஒரு தூதன்‌ கதவை ஏன்‌ தட்ட வேண்டும்‌? 
இவர்களின்‌ இந்த விநோதமான கூற்றுக்கு 1.4. மெக்கார்வி 
அவர்களின்‌ விளக்கமானது மற்ற எந்த விளக்கத்தையும்‌ 
போலவே நல்லதாய்‌ இருக்கின்றது: 








அவரைக்‌ காணும்‌ முன்பு, அது அவரது தூதனாயிருக்கலாம்‌ 
என்ற அவர்களுடைய எண்ணமானது உண்மையில்‌, வேதா 
கமக்‌ கருத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ [மத்‌. 18:10; எபி. 1:14] அமைந்த 
தான ஒவ்வொரு மனிதருக்கும்‌ ஒரு தூதர்‌ உண்டு என்ற 
கருத்தின்‌ கருதுகோள்‌ ஆகும்‌, மற்றும்‌ சில வேளைகளில்‌ இந்தத்‌ 
தூதன்‌ தனது காவலில்‌ உள்ளவர்களின்‌ குரல்‌ மற்றும்‌ உருவம்‌ 
ஆகியவற்றைத்‌ தான்‌ வெளிக்காட்டுவதுண்டு என்ற மூட 
நம்பிக்கையும்‌ (சந்தேகமின்றி இது மூட நம்பிக்கையே) நிலவி 
வந்தது. 


அப்படியானால்‌, சடையானது பேதுருவை யாருமறியாமல்‌ 
சிறையிலிருந்து பதுங்கி வெளியேற்ற விரிவான திட்டம்‌ 
தட்டியது என்று இது கூறுகின்றதா? அவர்‌ சிறையிலிருந்து 
வெளி வர முடியும்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்பவில்லை, அது நடந்த 
போது, அதை அவர்களால்‌ நம்ப முடியவில்லை! 
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இந்த வேளையெல்லாம்‌ பேதுரு, “பின்னும்‌ தட்டிக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌” (வ. 16௮). கடைசியாக, உள்ளிருந்தவர்கள்‌ 
அவர்‌ தட்டியதைக்‌ கேட்டார்கள்‌. (இவ்வேளையில்‌ பேதுரு 
அநேகமாக கதவைப்‌ பலமாகக்‌ கட்டியிருக்க வேண்டும்‌), அது 
யாரென்று பார்க்கச்‌ சென்றார்கள்‌. “அவர்கள்‌ திறந்தபோது 
அவனைக்‌ கண்டு பிரமித்தார்கள்‌” (வ. 16ஆ). “அவர்கள்‌” என்ற 
பன்மை வார்த்தையைக்‌ கவனியுங்கள்‌. அவர்களின்‌ உரை 
யாடலை என்னால்‌ கற்பனை செய்ய முடிகின்றது: “நீ போய்‌ 
யாரென்று பாரேன்‌”; “இல்லை, நீ போயேன்‌.” கடைசியாக 
அவர்கள்‌ யாவரும்‌ ஒன்று கூடிச்‌ செல்ல முடிவு செய்தார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ ஒன்றாக சேர்ந்து, பயத்துடன்‌ கதவருகில்‌ சென்று, 
அதைத்‌ திறந்ததை என்னால்‌ காண முடிகின்றது. அவர்கள்‌ 
உண்மையிலேயே பேதுருதான்‌ அங்கே நின்றார்‌ என்று கண்டு, 
“பிரமித்தார்கள்‌”! 

அவர்கள்‌ உரத்த சந்தோஷக்‌ குரலுடன்‌ ஆர்ப்பரித்திருக்கக்‌ 
கூடும்‌, ஏனென்றால்‌ “அவர்கள்‌ பேசாமலிருக்கும்படி அவன்‌ 
கையமர்த்தி” (வ. 17௮) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. ஏற்கனவே 
அதிகம்‌ சத்தம்‌ போட்டாயிற்று; பேதுரு தப்பிவிட்டார்‌ 
என்பதை அருகாமையிலிருக்கும்‌ யூதர்கள்‌ அறிந்து கொள்ளச்‌ 
செய்வது ஞானமற்ற செயலாகும்‌. பின்பு பேதுரு, “கர்த்தர்‌ 
தன்னைக்‌ காவலிலிருந்து விடுதலையாக்கின விதத்தை 
அவர்களுக்கு விவரித்து” (வ. 17ஆ). திகைப்பூட்டும்‌ அற்புதம்‌ 
ஒன்றுக்கு பேதுருவே கண்‌ கண்ட சாட்சியாய்‌ இருந்தார்‌ என்ற 
அவருடைய சந்தேகமற்ற இம்மன நிலையை, இன்றைய நாளில்‌ 
தேவ நம்பிக்கையற்றவர்களால்‌ எதிர்த்து நிற்க முடிவதில்லை. 

பேதுரு, “இந்தச்‌ செய்தியை யாக்கோபுக்கும்‌, சகோதர 
ருக்கும்‌ அறிவியுங்கள்‌”? (வ. 17இ). இந்த யாக்கோபு அப்போஸ்‌ 
தலால்ல (அவர்‌ ஏற்கனவே கொல்லப்பட்டு விட்டார்‌), ஆனால்‌ 
இவர்‌ கர்த்தருடன்‌ பிறந்த அரை சகோதரராகிய (இயேசுவும்‌ 
யாக்கோபும்‌ ஒரே தாய்க்கு [மரியாள்‌], வித்தியாசப்பட்ட 
தகப்பனார்களைக்‌ கொண்டு [யாக்கோபின்‌ தகப்பன்‌ 
யோசேப்பு; இயேசுவின்‌ தகப்பன்‌ தேவன்‌] பிறந்தவர்கள்‌). 
யாக்கோபு ஆவார்‌, இவர்‌ எருசலேமிலிருந்த சபையின்‌ ஒரு 
முன்னோடியானார்‌ (15:13; 21:18; கலா. 2:9). இவரும்‌, 
மற்றவர்களும்‌ பட்டணத்தின்‌ மற்ற பகுதிகளில்‌ ஜெபக்‌ 
கூட்டங்களில்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. அப்போஸ்தலரல்லாதவார்‌ 
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களைப்‌ பேதுரு குறிப்பிடுவதற்கு, மற்ற அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
எருசலேமில்‌ இல்லாதிருந்தார்கள்‌ என்பது ஒரு காரணமா 
யிருந்திருக்கலாம்‌. உபத்திரவம்‌ எழும்பின வேளையில்‌ 
அநேகமாக அவர்கள்‌ பிரசங்கப்‌ பயணங்களில்‌ இருந்திருக்‌ 
கலாம்‌ அல்லது உபத்திரவம்‌ தொடங்கிய வேளையில்‌ அவர்கள்‌ 
தங்களை ஒளித்துக்‌ கொண்டிருந்திருக்கலாம்‌. 

மரியாளின்‌ வீட்டிற்குச்‌ சென்றதன்‌ நோக்கத்தை நிறை 
வேற்றிய பிறகு, பேதுரு, “புறப்பட்டு, வேறொரு இடத்திற்குப்‌ 
போனான்‌” (வ. 17ஈ). மரியாளின்‌ வீடானது கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கூடுமிடம்‌ என்று நன்கறியப்பட்டதாகவும்‌, பேதுரு தப்பித்துச்‌ 
சென்றது அறியப்படும்போது, படை வீரர்கள்‌ தேடி வரும்‌ 
முதல்‌ இடமாகவும்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. ஆகவே அவர்‌ 
“வேறொரு” இடத்திற்குப்‌ போக வேண்டியது அவசியமா 
யிற்று. அந்த “இடத்தைப்‌ பற்றி'* அநேக கருதுகோள்கள்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ அது எந்த இடம்‌ என்று 
லூக்கா கூறவில்லையாதலால்‌, அதைக்‌ குறித்து யூகித்துக்‌ 
கொண்டிருப்பது பயனற்றதாகும்‌. லூக்கா அவ்விடத்தை 
அறிந்தும்‌, அதைப்‌ பதிவு பண்ணாமல்‌ இருக்கும்படி தேர்ந்து 
கொண்டார்‌ என்பது, இன்னொரு உபத்திரவம்‌ நேர்ந்தால்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு இன்னமும்‌ அவ்விடம்‌ தேவைப்படும்‌ என்று 
ஒருவேளை அவர்‌ அறிந்திருக்கலாம்‌. 

லூக்காவினால்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளபடி, இது 
பேதுருவின்‌ வாழ்வில்‌ நடந்த கடைசி முக்கிய நிகழ்ச்சியாக 
இருக்கின்றது. இந்த இடத்திலிருந்து, லூக்கா, சவுல்‌/பவுலின்‌ 
ஊழியத்தின்‌ மீது கவனம்‌ செலுத்தினார்‌. 

வசனங்கள்‌ 18 முதல்‌ 24 வரையிலும்‌ உள்ள பகுதியானது, 
பேதுரு விடுவிக்கப்பட்ட தைத்‌ தொடர்ந்து நடந்த நிகழ்ச்சி 
களை எடுத்துரைக்கின்றது. வசனம்‌ 18, “பொழுது விடிந்த பின்பு 
பேதுருவைக்‌ குறித்துச்‌ சேவகருக்குள்ளே உண்டான கலக்கம்‌ 
கொஞ்சமல்ல” என்று கூறுகின்றது. லூக்காவின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
ஒரு மேம்பட்ட அடக்கிக்‌ கூறுதலாகும்‌. பேதுருவோடு 

















கட்டப்பட்டிருந்த படை வீரர்கள்‌ எழுந்து பார்த்தபோது, 
பேதுரு அங்கு இல்லாதிருந்தது குறித்து அவர்களின்‌ 
நம்பிக்கையின்மையை உங்களால்‌ கற்பனை செய்ய முடிகின்‌ 
றதா? குற்றச்சாட்டுகள்‌ ஏற்படுத்தப்படுகையில்‌ எல்லாத்‌ 
திசைகளிலும்‌ இருந்து விரல்கள்‌ அவர்களை நோக்கிச்‌ 
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சுட்டிக்காட்டப்பட்டிருக்கும்‌: “நீங்கள்‌ நன்றாகக்‌ தூங்கியிருப்‌ 
பீர்கள்‌”; “இல்லை, அவன்‌ தப்பிச்‌ செல்லும்படி அனுமதித்ததே 
நீங்கள்‌ தான்‌.” வசனம்‌ 19, பேதுரு தப்பிச்‌ சென்றதை ஏரோது 
கேள்விப்பட்ட போது, அவன்‌ அந்தப்‌ படை வீரர்கள்‌ அனை 
வரையும்‌ கொல்லும்படி உத்தரவிட்டான்‌ என்று குறிப்பிடு 
கின்றது. படை வீரர்‌ யாருக்கும்‌ இலஞ்சம்‌ கொடுக்கப்பட 
வில்லை - ஏனென்றால்‌ கைதியைத்‌ தப்பிக்க விட்டால்‌ அதன்‌ 
விளைவு என்னவாகும்‌ என்பதை ஒவ்வொரு படை வீரரும்‌ 
அறிந்திருப்பார்‌ என்பதற்கு இது இன்னொரு ஆதாரம்‌ ஆகும்‌. 

நமது அடுத்த பாடத்தில்‌ நாம்‌ இவ்வரலாற்றின்‌ எஞ்சிய 
பகுதியைப்‌ படிப்போம்‌. ஆயினும்‌, முடிப்பதற்கு முன்பு 
வசனம்‌ 24 ஐக்‌ கவனிக்க விரும்புகின்றோம்‌. ஏனெனில்‌ பேதுரு 
குப்பிச்‌ சென்ற வரலாற்றின்‌ உச்சகட்டமாகச்‌ சரியாக இவ்‌ 
வசனம்‌ பொருந்துகின்றது: “தேவ வசனம்‌ வளர்ந்து பெரு 
கற்று.” வசனம்‌ வளர்ந்து பெருகும்போது, அதற்குரிய பதில்‌ 
செயலும்‌ வளர்ந்து பெருகிற்று என்பதே இங்கு மறைமுகமான 
கருத்தாகும்‌. மீண்டும்‌ ஒருமுறை சபையை அழிக்கச்‌ 
சாத்தான்‌ மேற்கொண்ட முயற்சிகள்‌ முறியடிக்கப்பட்டன; 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ குரல்கள்‌ அமைதிப்படுத்தப்படுவதற்குப்‌ 
பதிலாக, அவைகள்‌ பலமாக வளர்ந்தன. சபையானது கைரியத்‌ 
திலும்‌ எண்ணிக்கையிலும்‌ அதிகமாய்‌ வளர்ந்தது. நாம்‌ ஜெபிக்க 
வேண்டிய பிரகாரம்‌ ஜெபித்தால்‌, நாமும்‌ கூட நாம்‌ விரும்பிய 
பிரகாரம்‌ வளர முடியும்‌. 




















முடிவுரை 

நீங்கள்‌ ஒன்றுமே செய்ய முடியாது என்ற (தெளிவான) 
நிலையில்‌ நீங்கள்‌ செய்ய முடிவது ஜெபம்‌ செய்தல்தான்‌ 
என்பதை இப்பாடத்தில்‌ நான்‌ ஆலோசனையாகக்‌ கொடுத்‌ 
இருக்கிறேன்‌. முழங்காலில்‌ இருந்து, உங்கள்‌ இருதயத்தைத்‌ 
தேவனிடம்‌ ஊற்றுங்கள்‌, அவரது வல்லமையுள்ள கரங்களில்‌ 
யாவற்றையும்‌ ஒப்புவியுங்கள்‌. ஆயினும்‌ முடியாத சூழ்நிலை 
களில்‌ மட்டுமே ஜெபம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்ற கருத்தை நான்‌ 
வலியுறுத்துவதில்லை, அதாவது உங்களிடத்தில்‌ உள்ள மற்ற 
எல்லா சாத்தியக்‌ கூறுகளும்‌ உங்களால்‌ செலவிடப்பட்ட 
பின்புதான்‌ ஜெபம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்ற கருத்தை நான்‌ 
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இங்கு கூற வரவில்லை. எந்த ஒரு அறைகூவலையும்‌ எதிர்‌ 
கொள்ளத்‌ தொடங்கும்போது, ஜெபத்துடன்‌ அதைத்‌ 
தொடங்க வேண்டும்‌, தொடர்ந்து ஜெபிக்க வேண்டும்‌, 
ஜெபத்துடன்‌ முடிக்க வேண்டும்‌. ஆதி சபையாரின்‌ வாழ்வு 
முழுவதும்‌ ஜெபத்தில்‌ தோய்ந்திருந்தது; நமது சொந்த வாழ்வும்‌ 
ஜெபத்தில்‌ தோய்ந்திருக்க வேண்டும்‌. 

ஜெபத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ தவறவிடக்‌ கூடாத நிறைவான ஒரு 
பாடம்‌ அதிகாரம்‌ 12ல்‌ உள்ளது - தேவன்‌ யாவற்றையும்‌ சிறந்த 
முறையில்‌ அறிந்தவராகையால்‌, தேவன்‌ நமக்கு என்ன விதத்தில்‌ 
பதில்‌ கொடுத்தாலும்‌ நாம்‌ மகிழ்ச்சியடைய வேண்டும்‌. 
“பேதுருவைக்‌ கொலைக்‌ தண்டனையிலிருந்து காத்த தேவன்‌, 
யாக்கோபை ஏன்‌ காக்கவில்லை?” என்ற கேள்வியுடன்‌ 
மாபெரும்‌ மனங்கள்‌ போராடுகின்றன. அது தேவனுடைய 
திட்டமும்‌ நோக்கமும்‌ ஆகும்‌ என்பது இதற்கொரு பதிலாக 
இருக்க முடியும்‌. யாக்கோபின்‌ மரணம்‌ அதிக அனுகூலமான 
தாகவும்‌'” பேதுருவின்‌ விடுதலையானது அதிகம்‌ நல்லது 
செய்யக்‌ கூடியதாகவும்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. இந்தப்‌ 
பதிலானது சந்தேகத்திற்டெ மின்றி சரியானதாய்‌ இருக்கின்றது, 
ஆனால்‌ இதைக்‌ குறித்துச்‌ சிந்திக்க நான்‌ உங்களுக்கு வேறு 
சிலவற்றையும்‌ தருகின்றேன்‌: ஒருவேளை நாம்‌ தவறான 
கேள்வியைக்‌ கேட்கலாம்‌. ஒருவேளை நாம்‌, “யாக்கோபு, 
தேவனிடத்திற்குச்‌ சென்ற முதலாவது அப்போஸ்தலர்‌ என்ற 
கனத்தைப்‌ பெறுகையில்‌, தேவனுடைய சந்நிதானத்தின்‌ முன்பு 
படைக்கப்படுவதற்குப்‌ பேதுரு அநேக வருடங்கள்‌ இன்னமும்‌ 
காத்திருக்க வேண்டி யதாயிருந்தது ஏன்‌?” நாம்‌ இக்கேள்வியைக்‌ 
கேட்கும்‌ வழிமுறையானது, தேவன்‌ நிகழ்ச்சிகளைப்‌ பார்க்கும்‌ 
விதத்தில்‌ நாம்‌ பார்க்கவில்லை என்பதற்கு ஆதாரமாக 
இருக்கின்றது. சங்கதக்காரர்‌, “கர்த்தருடைய பரிசுத்தவான்‌ 
களின்‌ மரணம்‌ அவர்‌ பார்வைக்கு அருமையானது”? 
(சங்‌. 116:15) என்று கூறினார்‌. அரண்மனைக்கு வெளியே 
கடுமையான வெய்யிலில்‌ உழைத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ மக்கள்‌ 
கூட்டமொன்றைக்‌ கற்பனை செய்யுங்கள்‌. அவ்வப்போது 
அரண்மனையின்‌ கதவு திறக்கப்படுகின்றது, அப்படித்‌ 
திறக்கப்படும்‌ ஒவ்வொரு முறையும்‌ இந்த மக்கள்‌ கூட்டத்‌ 
இலிருந்து ஒவ்வொருவராக உள்ளே நுழைகின்றனர்‌. வெளியில்‌ 
இருப்பவர்கள்‌, அரண்மனைக்குள்‌ செல்பவருக்காகப்‌ புலம்பு 
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வதில்லை; மாறாக அவர்கள்‌ தங்களுக்காக புலம்புவார்கள்‌. 
ஒவ்வொருவரும்‌ “அது ஏன்‌ நானாக இருக்கக்‌ கூடாது?” என்று 
கேட்பார்கள்‌. எனது கருத்து என்னவென்றால்‌, (யாக்கோபின்‌ 
விஷயத்தில்‌ போல) தேவன்‌ நமது ஜெபங்களுக்கும்‌ “இல்லை” 
என்று தெளிவாகப்‌ பதில்‌ கொடுத்தாலும்‌ சரி, அல்லது 
(பேதுருவின்‌ விஷயத்தில்‌ போல) “ஆம்‌” என்று பதில்‌ கொடுத்‌ 
தாலும்‌ சரி, அந்தச்‌ சமயத்தில்‌ நாம்‌ அதைக்‌ காண முடிந்தாலும்‌, 
முடியாவிட்டாலும்‌ ஓவ்வொரு பதிலுமே மிகவும்‌ சரியானது 
கான்‌. 

நாம்‌ கர்த்தரில்‌ நம்பிக்கையாயிருக்கவும்‌, “இடைவிடாமல்‌ 
ஜெபம்‌ பண்ணவும்‌” கற்றுக்‌ கொள்வோம்‌ (1 தெச. 5:12). 


ஜே 


4: காட்சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ 


இப்பாடத்தை நான்‌ வகுப்பறையில்‌ பயன்படுத்தும்போது, 
ஒரு எளிய விளக்கத்‌ தொடரை நான்‌ கரும்பலகையில்‌ 
வரைவதுண்டு. முதலாவதாக, நான்‌ ஒரு சிறைச்சாலையை 
வரைந்து, பேதுருவை விடுதலையிலிருந்து பிரித்து வைத்து 
தடைகளைச்‌ சுட்டிக்காட்டி, தப்பிச்‌ செல்லுதல்‌ என்பது மனித 
இயல்பில்‌ முடியாதது என்பதை வலியுறுத்துவதுண்டு. 


ARE 


முதலாம்‌ இரண்டாம்‌ இரும்புக்‌ 
காவல்‌ காவல்‌ ககவு 








முதலாம்‌ காவல்‌, இரண்டாம்‌ காவல்‌, இரும்புக்‌ கதவு. 
அடுத்து, நான்‌ மரியாளின்‌ வீட்டை வரைந்து, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
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அங்கு கூடியிருப்பதையும்‌, பேதுருவை எவ்விதம்‌ விடுதலை 
செய்ய முடியும்‌ (சிறைத்‌ தகர்ப்பின்‌ மூலமா அல்லது வேறு 
ஏதாவது செய்தா) என்று விவாதிப்பகைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுவதுண்டு. 


file 


நிறைவாக நான்‌, (1) கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
ஜெபிக்கச்‌ சென்றார்கள்‌, (2) தேவன்‌ பேதுருவை விடுதலை 
செய்ய ஒரு தூதனை அனுப்பினார்‌, (3) பேதுரு மரியாளின்‌ 
வீட்டிற்குச்‌ சென்றார்‌, (4) அங்கு உள்ளே நுழைவது அவருக்குக்‌ 
கடினமாயிற்று என்பவைகளைக்‌ குறிப்பிடுவதுண்டு. 




















ரோதை 
: த்‌ ந 
த்‌ > 
ச ad ர்‌ ஆ 
ழு தி ~ ன 
லி ந 
ழ்‌ ட 
பேதுரு ஜெபம்‌ 
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இந்த எளிய காட்சிகள்‌ ஒரு ஃபிளானல்‌ போர்டு 
அல்லது பெருஞ்சித்திரம்‌ போன்ற முறைகளிலும்‌ தழுவியமைக்‌ 


கப்பட்டு விளக்கப்படலாம்‌. 


ட்‌ 


பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ ₹ 


ல 


1 பேதுரு 3:12ஐ எழுதியபோது அவர்‌ அற்புதமாய்‌ 
விடுவிக்கப்பட்ட நிகழ்ச்சி பேதுருவின்‌ சிந்தையில்‌ 
இருந்திருக்கக்‌ கூடும்‌ என்று வாரன்‌ வயர்ஸ்ப்‌ அவர்கள்‌ ஒரு 
ஆலோசனையை முன்‌ வைக்கின்றார்‌. அப்‌. 12ஐச்‌ சுருக்கிக்‌ கூற 
வயர்ஸ்ப்‌ அவர்கள்‌ இந்த வசனத்தின்‌ வார்த்தைகளைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றார்‌: (1) தேவன்‌ நமது துன்பங்கள்‌ எல்லா 





வற்றையும்‌ பார்க்கின்றார்‌ (வ. 1-4): “கர்த்தருடைய கண்கள்‌ 
நீதிமான்கள்மேல்‌ நோக்கமாயிருக்கிறது.”” (2) தேவன்‌ நமது 
ஜெபங்களைக்‌ கேட்கின்றார்‌ (வ. 5-17): “அவருடைய செவிகள்‌ 
அவர்கள்‌ வேண்டுதலுக்குக்‌ கவனமாயிருக்கிறது.” (3) தேவன்‌ 
நமது விரோதிகளிடத்தில்‌ கிரியை செய்கின்றார்‌ (வ. 18-25): 
தமை செய்கிறவர்களுக்கோ கர்த்தருடைய முகம்‌ விரோதமா 
யிருக்கிறது. ” 


குறிப்புகள்‌ 

'முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பா கி.பி. 44ல்‌ மரித்தான்‌, எனவே எருசலேமில்‌ 
இருந்த சபையை அவன்‌ க..பி. 43ல்‌ அல்லது 44ன்‌ தொடக்கத்தில்‌ உபத்திரவப்படுத்தி 
யிருக்கலாம்‌. (இ.பி. 44 ஜனவரி - ஏப்ரல்‌ மாதங்களில்‌ இது நடைபெற்றிருக்கும்‌.) 
அந்தியோகியாவிலிருந்து “அந்தக்‌ காலத்தில்‌” உதவி வந்திருந்தால்‌, அந்தியோகியா 
வில்‌ இருந்த சீஷர்கள்‌, பஞ்சம்‌ வருவதற்கு முன்னமே உதவியை அனுப்பியிருக்க 
வேண்டும்‌. (பஞ்சத்தின்‌ விபரம்‌ பற்றி முந்திய பாடத்தில்‌ காணவும்‌.) “யாக்கோபும்‌, 
பேதுருவும்‌ மட்டுமே சிறையில்‌ அடைக்கப்பட்டனர்‌ என்று அநேகர்‌ கருது 
கின்றனர்‌; ஆனால்‌ மொழியின்‌ நேரடிப்‌ பொருளை எடுத்தாளும்போது, சபையின்‌ 
மற்ற உறுப்பினர்களும்‌ கைது செய்யப்பட்டதாகக்‌ காணப்படுகின்றது. அப்படி 
நடந்திருக்குமென்றால்‌, அவர்கள்‌ யார்‌, அவர்களுக்கு என்ன நேர்ந்தது என்பது 
நமக்குத்‌ தெரியாது. “லூக்காவின்‌ கட்டுப்பாடானது அவர்‌ ஏவப்பட்டார்‌ என்ப 
தற்கு நிரூபணமாயுள்ளது. மனிதன்‌ எழுதுவதுபோல தேவன்‌ எழுதவில்லை. 
மனிதன்‌ ஆர்வத்தைத்‌ திருப்திப்படுத்த எழுதுறொன்‌; தேவனோ, ஆத்துமாக்களை 
இரட்சிக்கத்‌ தேவையானவற்றை மட்டுமே எழுதுகின்றார்‌. *பேதுருவும்‌, 
யோவானும்‌ அதில்‌ மற்ற இருவராயிருந்தனர்‌. “யாக்கோபு மரித்தபோது, அவருக்குப்‌ 
பதில்‌ வேறொருவர்‌ தேர்ந்தெடுக்கப்பட்டார்‌ என்ற சுட்டிக்காட்டுதலை நாம்‌ 
காண்பதில்லை. “அப்போஸ்தலர்‌ பரம்பரை” என்ற ஏதொன்றையும்‌ புதிய ஏற்பாடு 
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போதிப்பதில்லை. “87/7 யில்‌ “வீ aster” என்ற வினோதமான “மொழிபெயர்ப்பு” 
உள்ளது, ஆனாலும்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ “பஸ்கா” என்பதற்குரிய வார்த்தையே 
காணப்படுகின்றது, இவ்வார்த்தைக்கான மொழிபெயர்ப்பு K]Vயின்‌ மற்ற எல்லா 
இடங்களிலும்‌ “8890௭௦” என்றுதான்‌ இருக்கின்றது. இத்தவறான மொழிபெயர்ப்‌ 
பைச்‌ சிலர்‌ ஆங்கில நாட்காட்டியில்‌ பஸ்கா பண்டிகையைக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றார்கள்‌. இது உண்மை யென்றால்‌, “188502” என்றோ அல்லது 
“Easter” என்றோ சீராக அவர்கள்‌ மொழிபெயர்க்காதது ஏன்‌? மொழிபெயர்ப்பாளர்‌ 
களின்‌ நோக்கத்தை நாம்‌ அறிவதில்லை; ஒருவேளை அவர்களின்‌ நாட்களில்‌, 
மனிதர்களால்‌ உண்டாக்கப்பட்ட ஈஸ்டர்‌ பண்டிகையானது அவ்வளவு 
முக்யெத்துவம்‌ வாய்ந்ததாயிருந்து, அவ்வார்த்தையை அவர்கள்‌ வேதாகமத்தில்‌ 
உள்ளடக்க விரும்பியிருக்கலாம்‌. “இந்தச்‌ சிறைச்சாலை அநேகமாய்‌ அந்தோனியோ 
கோட்டைக்குள்‌ இருந்திருக்கலாம்‌ (21:34; 22:24). “அப்‌. நட. 1” இதழில்‌ 
எருசலேமின்‌ வரைபடத்தைப்‌ பார்க்கவும்‌. £“பாதரட்சைகள்‌”' என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது அடிப்பாகமும்‌, கட்டும்‌ 
கயிறும்‌ இணைந்த சாதாரணப்‌ பாதரட்சையைக்‌ காட்டிலும்‌ சற்று கனமானதைக்‌ 
குறிக்கின்றது. இப்படிப்பட்ட மிதியடியை அணிந்து கொண்டு சிறையின்‌ 
கடினமான தரையில்‌ நடப்பது கணிசமான சப்தத்தை உண்டாக்கும்‌. சாதாரண 
சிறையுடைப்பு நிகழ்ச்சி நடைபெறவில்லை என்பதற்கு இது மற்றுமொரு சிறிய 
ஆதாரம்‌ ஆகும்‌. “அப்‌. சல்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ அற்புத விதமாக சிறைச்சாலை 
யிலிருந்து விடுவிக்கப்பட்ட போது, தூதன்‌ அவர்களைக்‌ கேவலாயத்தில்‌ சென்று 
பிரசங்கிக்கும்படி கூறியிருந்தான்‌. இச்சமயம்‌ அவ்வித அறிவுரை எதுவும்‌ 
கொடுக்கப்படவில்லை. அற்புத விதமான இந்த விடுவித்தலானது பேதுருவின்‌ 
உயிரைக்‌ காப்பதற்காகவே நடந்தது என்பது தெளிவான நோக்கமாகும்‌. 
ஆகையால்‌, பேதுரு ஒளிப்பிடத்திற்குச்‌ செல்ல முடிவு செய்தார்‌. வேதாகமத்தின்‌ 
அநேக பாத்திரங்களைப்‌ போலவே, யோவான்‌ மாற்குவும்‌ ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட 








பெயர்களைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌. “யோவான்‌” என்பது அவருடைய எபிரெயப்‌ 
பெயராகவும்‌, “மாற்கு” என்பது அவரது ரோம (லத்தீன்‌) பெயராகவும்‌ இருந்தது. 

"இது “மரியாளின்‌ வீடு” என்று அழைக்கப்பட்டதால்‌, மரியாள்‌ ஒரு 
விதவையாக இருந்திருக்கலாம்‌. சில விளக்கவுரையாளர்கள்‌, இயேசுவும்‌ அவரது 
சீஷார்களும்‌ பஸ்காவை ஆசரித்த மேல்வீடும்‌, பெந்தெகொஸ்தே நாளுக்காக 
சீஷர்கள்‌ காத்திருந்த மேல்வீடும்‌ (1:13) இந்த வீட்டின்‌ மேல்‌ வீடாயிருக்கலாம்‌ 
என்று எண்ணுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ இது ஒரு யூகம்‌ மட்டுமே யாகும்‌. 
எருசலேமிலிருந்த சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ அப்பொழுதும்‌ கூட தனிப்பட்ட 
சொத்துக்கள்‌ வைத்திருந்தார்கள்‌ என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌, “நிதியைக்‌ திரட்டுவது” 
என்பது சுயவிருப்பத்தைச்‌ சார்ந்ததாயிருந்தது என்ற உண்மையை மீண்டும்‌ 
ஒருமுறை அடிக்கோடிடுங்கள்‌. எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களும்‌ தங்கள்‌ சொத்துக்களை 
விற்கவில்லை. '*ரோதை ஒரு கிறிஸ்தவள்‌ என்பதையும்‌, அவளும்‌ பேதுருவுக்காக 
ஜெபித்திருப்பாள்‌ என்பதையும்‌ அவளது சந்தோஷம்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 
(ஏவப்பட்டிராத ஒரு ஆதிப்‌ பாரம்பரியத்தின்படி) யாக்கோபு சபையின்‌ 
மூப்பர்களில்‌ ஒருவராக ஊழியம்‌ செய்திருந்தபடியினாலும்‌, எருசலேமில்‌ இருந்த 
சபையில்‌ ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட மூப்பர்கள்‌ இருந்தபடியினாலும்‌ (15:2, 22), 
“யாக்கோபுக்கும்‌ சகோதரருக்கும்‌?” என்பது எருசலேமின்‌ சபையிலிருந்த 
மூப்பார்களைக்‌ குறிக்கலாம்‌ என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. '*இச்சமயத்தில்‌ பேதுரு 
ரோமாபுரிக்குச்‌ சென்று, அடுத்த இருபத்தி ஐந்து அல்லது அதற்கு மேற்பட்ட 
ஆண்டுகள்‌ ரோமாபுரியில்‌ முதல்‌ மூப்பராகப்‌ பணியாற்றியதாகச்‌ சிலர்‌ நம்மை நம்ப 
வைக்கலாம்‌. ஆயினும்‌, அதிகாரம்‌ 15ல்‌ பேதுருவை நாம்‌ மறுபடியும்‌ எருசலேமில்‌ 
காண்கின்றோம்‌, எனவே அது உண்மையல்ல என்பது தெளிவு, சிலர்‌ கலா. 2:11ல்‌ 
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பேதுரு அந்தியோகியா சென்றது பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டு அது இந்த நிகழ்ச்சியின்போது 
நடந்திருக்கலாம்‌ என்கின்றனர்‌. பேதுரு கொரிந்துவுக்குச்‌ சென்றிருந்தார்‌ என்று 
1 கொரி. 1:12 சுட்டிக்காட்டுகிறது. இது சாத்தியமே, ஏனெனில்‌ பேதுரு எருசலேம்‌ 
அல்லது அதன்‌ சுற்றுப்‌ புறங்களில்‌ தமது விரோதிகள்‌ அறியாமல்‌ ஒளிந்து கொள்ள 
ஒரு இடம்‌ தேடினார்‌. 'பன்னிருவரில்‌ ஒருவரின்‌ மரணமானது எவ்வகையிலும்‌ 
அனுகூலமானதென்று கூறுவது குறிப்பிடத்தக்கதே, ஏனென்றால்‌, சபையானது ஒரு 
குறுகிய காலத்திலேயே வளர்ந்தது, அப்போஸ்தலர்கள்‌ சபையின்‌ 
முன்னோடிகளாக மற்ற மனிதர்களைப்‌ பயிற்றுவித்திருந்தார்கள்‌ என்பதும்‌ 
அற்புதமான செயல்பாடேயாகும்‌. 
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பிரசங்கித்தல்‌ மற்றும்‌ போதித்தலில்‌ உதவிகள்‌ 








ஒத்துழைப்பு: பிரமாணமா அல்லது அன்பா? 

நான்‌ ஆஸ்திரேலியாவில்‌ ஊழியம்‌ செய்து கொண்டிருந்த 
போது, சபைகள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட வழியில்‌ மட்டுமே 
ஒத்துழைக்க முடியும்‌ என்று பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டிருந்த 
மக்களுடன்‌ கணிசமான அளவு தொடர்பும்‌, கலந்துரை 
யாடலும்‌ மேற்கொண்டிருந்தேன்‌. அந்த வேளையில்‌, நான்‌ 
அப்பிரச்சனையுடன்‌ தொடர்புள்ள மூன்று புத்தகங்கள்‌ 
(குற்போது அச்சில்‌ இல்லை) எழுதினேன்‌. அந்த விஷயம்‌ பற்றி 
நான்‌ அநேக உண்மைகளைக்‌ கற்றுக்‌ கொண்டேன்‌. முதலாவது, 
குறிப்பிட்ட சில வகையிலான ஓத்துழைப்பு மட்டுமே வசன 
ரீதியானவை என்ற கருத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டிருந்தவர்கள்‌ 
“புதிய ஏற்பாட்டின்படி மட்டுமேயான சபை ஓத்துழைப்பின்‌ 
மாதிரி” என்ற கருத்தில்‌ தங்களுக்குள்‌ ஒத்துப்‌ போகாமல்‌ 
இருந்ததை அறிந்தேன்‌. இக்கருத்தை நயம்பட விவாதிக்கும்‌ 
போதெல்லாம்‌, முதலாவது அந்நபர்‌ எதை மற்றும்‌ ஏன்‌ 
நம்பினார்‌ என்று நான்‌ அறிந்து கொள்ள வேண்டியதாய்‌ 
இருந்தது. 

இவை எல்லாவற்றையும்‌ விட முக்கியமாக, “சபையின்‌ 
ஒத்துழைப்புக்கென்று புதிய ஏற்பாட்டு மாதிரி” என்று 
ஒன்றுமில்லை என்பதை நான்‌ அறிந்தேன்‌. சபை மற்றும்‌ 
உள்ளூர்‌ சபையின்‌ சுயாதனம்‌ பற்றிய புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
போதனையானது, மனித நிறுவனம்‌ அல்லது சபைகளின்‌ 
நிறுவனம்‌ எதையும்‌ வசன அடிப்படையான ஓத்துழைப்பு 
என்பதிலிருந்து தவிர்த்து விடுகின்றது, ஆனால்‌ இதை விட்டு, 
“சபைக்குச்‌ சபை ஒத்துழைப்பு என்பதற்கான தனிப்பட்ட 
மாதிரி” எதுவும்‌ நாம்‌ பெறவில்லை. 

சிலர்‌, “எருசலேமிலுள்ள பரிசுத்தவான்களுக்குள்ளே 
இருக்கிற தரித்திரருக்காக” (ரோமர்‌ 15:26) பெறப்பட்ட சகாய 
உதவியின்‌ வழியே ஒரு “தனிப்பட்ட மாதிரியை” காண 
விரும்புகின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ அப்படிப்பட்ட “சபை ஒத்துழைப்‌ 
புக்கான தனிப்பட்ட மாதிரி” எதுவும்‌ இல்லை. அப்‌. 11:27-30ல்‌ 
அந்தியோகியாவில்‌ சபையானது எருசலேமில்‌ இருந்த சபைக்கு 
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உதவி அனுப்பியது என்று கூறப்படுவதில்லை. மாறாக, அதில்‌, 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த “சீஷர்கள்‌” உதவி அனுப்பினார்கள்‌ 
என்றுதான்‌ கூறப்படுகின்றது. அது அநேகமாக ஒரு உள்ளூர்‌ 
சபையின்‌ செயல்பாடாக (நான்‌ ஏற்கனவே “முதல்‌ முதல்‌ 
அந்தியோகியாவிலே ...” என்ற பிரசங்கத்தில்‌ சுட்டிக்‌ காட்டிய 
படி) இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அப்படியிருக்க வேண்டும்‌ என்ற 
அவசியம்‌ இல்லை. பிறகு ஏன்‌, இந்த வசனப்பகுதியானது 
சபைக்குச்‌ சபை ஒத்துழைப்புக்கான “தனிப்பட்ட மாதிரியை”க்‌ 
கொண்டுள்ளது என்று வலியுறுத்த வேண்டும்‌? ஏன்‌ மற்றவர்கள்‌ 
இந்தக்‌ கற்பனையான “தனிப்பட்ட மாதிரியைப்‌ பின்பற்றா 
திருக்கையில்‌ அவர்களைக்‌ கண்டனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌? 

அப்‌. 11:27-30ன்‌ (அப்‌. 11:22 உட்பட) பொருளடக்கத்தகைக்‌ 
கவனிக்கும்‌ போது, இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ “ஒத்துழைப்பிற்கான 
மாதிரியானது” பொதுவான ஒன்றாக இருப்பதாக மட்டுமே 
நாம்‌ காண்கின்றோம்‌: (1) ஒரு உள்ளூர்‌ சபையானது தனது 
சொந்த உறுப்பினர்கள்மேல்‌ மட்டும்‌ கவனமுள்ளதாய்‌ 
இராமல்‌, மற்ற உள்ளூர்‌ சபைகளின்‌ மீதும்‌ ஆர்வத்துடன்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. (2) வாய்ப்பு கடைக்கும்‌ போதெல்லாம்‌, 
ஒரு உள்ளூர்‌ சபையானது, மற்ற உள்ளூர்‌ சபைகளுக்கு 
அன்பையும்‌ ஆதரவையும்‌ கொடுக்கத்‌ தயாராக இருக்க 
வேண்டும்‌. 
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குன்னை நதேவனென்று 
நினைக்க மனிதன்‌ 
[12:1-5, 18-25) 


இராஜாவாகிய நேபுகாத்நேச்சார்‌, ஒருநாள்‌ தனது ராஜரிக 
அரண்மனையின்மேல்‌ உலாவிக்‌ கொண்டிருந்தபோது, “இது 
என்‌ வல்லமையின்‌ பராக்கிரமத்தினால்‌, என்‌ மகிமைப்‌ 
பிரதாபத்துக்கென்று, ராஜ்யத்துக்கு அரமனையாக நான்‌ 
கட்டின மகா பாபிலோன்‌ அல்லவா” (தானி. 4:30) என்று 
தனக்குள்‌ நினைத்துக்‌ கூறினான்‌. இந்த வார்த்தை இராஜாவின்‌ 
வாயில்‌ இருக்கும்போதே, வானத்திலிருந்து ஒரு சத்தம்‌ 


உண்டாகி: 


ராஜாவாகிய நேபுகாத்நேச்சாரே, ராஜ்யபாரம்‌ உன்னை விட்டு 
நீங்கிற்று. மனுஷரினின்று தள்ளப்படுவாய்‌; வெளியின்‌ 
மிருகங்களோடே சஞ்சரிப்பாய்‌; மாடுகளைப்போல்‌ புல்லை 
மேய்வாய்‌; இப்படியே உன்னதமானவர்‌ மனுஷருடைய ராஜ்‌ 
யத்தில்‌ ஆளுகை செய்து, தமக்குச்‌ சித்தமாயிருக்கிறவனுக்கு 
அதைக்‌ கொடுக்கிறாரென்பதை நீ அறிந்துகொள்ளுமட்டும்‌ ... 
(தானி. 4:31, 32). 


உடனடியாக, நேபுகாத்நேச்சார்‌, மிருகத்தைப்போல 
நடக்கையைக்‌ காட்டும்‌ வியாதியினால்‌ வாதிக்கப்பட்டான்‌ 
(அந்த அரசனுக்கு அவ்வியாதி, தெய்வீக தண்டனையாகவே 
ஏற்பட்டது; தானி. 4:25). அவன்‌ நிலத்திற்குச்‌ சென்று - 
ஒருவேளை அரண்மனைத்‌ தோட்டத்திற்குச்‌ சென்றிருக்கலாம்‌ 
- “மாடுகளைப்போல்‌ புல்லை மேய்ந்தான்‌; அவனுடைய தலை 
மயிர்‌ கழுகுகளுடைய இறகுகளைப்போலவும்‌, அவனுடைய 
நகங்கள்‌ பட்சிகளுடைய நகங்களைப்போலவும்‌ வளருமட்டும்‌ 
அவன்‌ சரீரம்‌ ஆகாயத்துப்‌ பனியில்‌ நனைந்தது” (தானி. 4:33). 

இராஜாவின்‌ நல்லறிவு மறுபடியும்‌ திரும்பியபோது, அவன்‌, 
யெகோவாவே தனது வெற்றிக்குக்‌ காரணம்‌ என்பதை ஒப்புக்‌ 
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கொண்டான்‌: “ஆகையால்‌ நேபுகாத்நேச்சாராகிய நான்‌, பர 
லோகத்தின்‌ ராஜாவைப்‌ புகழ்ந்து, உயர்த்தி, மகிமைப்‌ படுத்து 
கிறேன்‌; அவருடைய கிரியைகளெல்லாம்‌ சத்தியமும்‌, அவரு 
டைய வழிகள்‌ நியாயமுமானவைகள்‌; அகந்தையாய்‌ நடக்கிற 
வார்களைத்‌ தாழ்த்த அவராலே ஆகும்‌ என்று எழுதினான்‌” 
(தானி. 4:37). “அகந்தையாய்‌ நடக்கிறவர்களைத்‌ தாழ்த்த 
அவராலே ஆகும்‌” என்ற வார்த்தைகளை அடிக்‌ கோடிடுங்கள்‌. 
இந்தக்‌ கூற்றின்‌ சத்தியத்தினுடைய வல்லமையுள்ள ஆதா 
ரத்தை நாம்‌ இந்த பாடத்தில்‌ காண்போம்‌. 

நேபுகாத்நேச்சாருக்கு ஒத்த மறுபடிவமாக, புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பா இருக்கின்றான்‌. இந்த 
ஏரோதுகான்‌ யாக்கோபுவைக்‌ கொலை செய்து, பேதுருவை 
யும்‌ கொலை செய்யும்‌ நோக்கத்துடன்‌ கைது செய்திருந்தவன்‌. 
இப்பாடத்தைத்‌ தொடர்ந்து படிக்கையில்‌, “தேவன்‌” என்ற 
பட்டத்தை ஏரோது எவ்விதம்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டான்‌ 
என்பதையும்‌, கர்த்தர்‌ எப்படி அவனைத்‌ தாழ்த்தினார்‌ என்ப 
தையும்‌ நாம்‌ காண்போம்‌. 





ஏரோதின்‌ குடும்பம்‌ 

முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவைப்‌ புரிந்துகொள்வதற்கு, 
நாம்‌ அவனது பின்னணியைக்‌ காண வேண்டியது தேவை. 
அவன்‌, “தன்னைக்‌ தேவனென்று நினைத்த மணிகனா 
யிருந்தான்‌”. ஏனென்றால்‌, தங்களைத்‌ தேவர்கள்‌ என்று 
நினைத்த ஒரு குடும்புத்திலிருந்து அவன்‌ வந்தவனாயிருந்தான்‌. 
(வேறுவார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதானால்‌, அவர்கள்‌ தங்களை 
மனிதர்கள்‌ அல்லது தேவனின்‌ சட்டங்கள்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
மேலாக நினைத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்களையும்‌ 
தங்கள்‌ சுயவிருப்பங்களையும்‌ மட்டுமே “தொழுது 
கொண்டார்கள்‌.”) அவனுடைய குடும்பத்தின்‌ - ஏரோதின்‌ 
குடும்பத்தின்‌ - வாழ்வும்‌, வசதி வாய்ப்புகளும்‌, இயேசுவின்‌ 
வாழ்விலும்‌, ஆதி சீஷார்களின்‌ வாழ்விலும்‌ மறுபடி மறுபடி 
குறுக்ட்டன. 

ஏரோதின்‌ குடும்பத்தாரில்‌ குறைந்தது பதினோரு நபர்கள்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்பட்டனர்‌, அவர்களில்‌ பத்து 
நபர்களின்‌ பெயர்கள்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன. இவைகள்‌ 
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உங்கள்‌ மனதில்‌ பதிய வைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டுமென்றால்‌, 
“ஏரோது” என்ற பெயர்‌ பட்டப்‌ பெயராகவும்‌, பெயராகவும்‌ 
வந்தது என்பதை நீங்கள்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. அநேகர்‌ 
“ஏரோது” என்று அழைக்கப்பட்டதால்‌, இந்த குடும்பத்தைப்‌ 
பற்றி அறியாதவர்கள்‌ குழப்பமடையக்‌ கூடிய வாய்ப்புள்ளது. 
இந்தக்‌ குடும்பத்தின்‌ உறுப்பினர்களை நல்ல முறையில்‌ 
அறியவும்‌, ஏரோது அகிரிப்பா 1 யாரென்று சிறந்த முறையில்‌ 
புரியவும்‌, அவனது குடும்ப மரத்தின்‌ கோ்ந்தெடுக்கப்பட்ட 
கிளைகளை ஆய்வு செய்து பார்ப்போம்‌." 

நமது ஆய்வானது, முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவின்‌ 
தாத்தாவாகிய பெரிய ஏரோதுவில்‌ தொடங்குகின்றது. பெரிய 
ஏரோது (வேதவசனங்களில்‌ எளிமையாக “ஏரோது” என்று 
அழைக்கப்பட்டவன்‌; லூக்‌. 1:5க்‌ காணவும்‌), இயேசு 
பிறந்தபோது சிறு குழந்தைகளைக்‌ கொன்றிருந்தான்‌ என்று 
நன்கறியப்பட்டவன்‌ (மத்‌. 2:1-19). அவன்‌ ஏசாவின்‌ வழி வந்த 
ஒரு ஏதோமியன்‌, (கிரேக்கில்‌ “இதேமியா”” என்று 
அழைக்கப்படுகிறது; மாற்‌. 3:8) ஆவான்‌. தொடக்கத்தில்‌, யூத 
விடுதலைப்‌ போராளிகளான மக்காபேயார்களால்‌, (ஆசாரியக்‌ 
குடும்பமானது அஸ்மோனியர்கள்‌ அல்லது ஹாஸ்மோனியார்‌ 
கள்‌ என்ற பெயரால்‌ அழைக்கப்பட்டது) ஏதோமியர்கள்‌ 
அடக்கப்பட்டிருந்தார்கள்‌, அதனால்‌ ஏதோமிய ஆண்கள்‌ 
விருத்தசேதனத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்படி பலவந்தப்படுத்தப்‌ 
பட்டார்கள்‌. காட்டுத்தனமான கற்பனை ஓட்டத்தில்‌ மட்டுமே 
ஏதோமியார்கள்‌, யூதர்கள்‌ அல்லது யூத மார்க்கத்தமைந்தவா்கள்‌ 
என்று அழைக்கப்பட முடியும்‌. ஆயினும்‌ ஏரோது, யூத குலத்தில்‌ 
திருமணம்‌ செய்து கொண்டான்‌; மக்காபேய பிரபுக்களின்‌ 
வம்ச வழி வந்த ஒரு இளவரசியான மரியம்‌ என்பவள்‌ அவனது 
பத்து மனைவிகளில்‌ ஒருத்தியானாள்‌. 

பெரிய ஏரோது இளைஞனாயிருந்தபோதே கலிலேயாவின்‌ 
ஆளுநரானான்‌. சிறிது சிறிதாக அவனுக்கு அதிக நிலப்பரப்பின்‌ 
பொறுப்புத்‌ தரப்பட்டது, அத்துடன்‌ அரச பட்டமும்‌ 
கிடைத்தது. யூத குல முழுமையிலும்‌ அவனுக்குப்‌ பெயரும்‌ 
புகழும்‌ கிடைக்கவில்லையென்றாலும்‌, பாதி மத ரதியும்‌, பாதி 
அரசியல்‌ ரீதியுமான ஏரோதின்‌ குழு ஒன்று வளர்ந்தது 
(மத்‌. 22:16; மாற்‌. 3:6; 12:13). 

இந்த ஏரோது, கட்டிடங்கள்மேல்‌ கொண்ட பெரு 
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விருப்பத்திற்காய்‌ குறிப்பிடத்தக்கவனானான்‌, எருசலேம்‌ 
தேவாலயத்தை மறுபடியும்‌ கட்டியெழுப்பியது இவனது 
மாபெரும்‌ சாதனையாகும்‌.” தனக்கிருந்த அரசியல்‌ விரோதி 
களைப்‌ பற்றிய அவனது வெறித்தனமான பயமும்‌ அவனைக்‌ 
குறிப்பிடக்‌ கூடியவனாக்கிற்று. மக்கபேயர்‌ குடும்பங்களின்‌ 
தொடர்ந்த செல்வாக்கு பற்றிப்‌ பயமடைந்த அவன்‌ கிரமமாக 
அவர்களை அகற்றினான்‌, மரியம்மின்‌ மூலம்‌ தனக்கு பிறந்த 
இரண்டு மகன்களையும்‌ கூட அவன்‌ கொலை செய்தான்‌ 
(தனது சொந்த மகன்களையே கொல்லும்‌ ஒரு மனிதன்‌, 
மற்றவர்களின்‌ மகன்களைக்‌ கொலை செய்ததில்‌ ஆச்சரியப்பட 
ஒன்றுமில்லையே!) கடைசியில்‌ அவன்‌ தான்‌ மிகவும்‌ நேசித்த 
ஒரே மனைவியான மரியம்மையும்‌ கொலை செய்தான்‌. 

பெரிய ஏரோது முப்பத்தியேழு வருடங்கள்‌ அரசாண்‌ 
டான்‌, கடைசியில்‌ அவன்‌, அருவருப்பான, குணப்படுத்த 
முடியாத நோயினால்‌ இறந்து போனான்‌ (மத்‌. 2:19, 20ல்‌ 
அவனது இறப்பு பற்றிக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது). அவன்‌ 
இறந்தபோது, அவனது ஆளுகைப்‌ பகுதியானது ரோமாபுரியி 
னால்‌ நான்கு பாகமாய்ப்‌ பிரிக்கப்பட்டு, ஒவ்வொரு பாகமும்‌ 
ஒரு கார்‌ (காற்பங்கு தேசாதிபதி)யினால்‌ ஆளப்பட்டது. 
(காற்பங்கு தேசாதிபதியென்பவன்‌ ஒரு வகையில்‌ அரசன்‌ 
என்றும்‌ கருதப்‌ பட்டான்‌; இவ்விதமாய்‌ ஏரோது அந்திப்பா 
“ஏரோது அரசன்‌” என்று மாற்கு 6:14ல்‌ அழைக்கப்‌ 
படுகின்றான்‌.) பெரிய ஏரோதின்‌ மூன்று மகன்கள்‌ (முதலாம்‌ 
ஏரோது அஇரிப்பாவின்‌ பெரியப்பாமார்கள்‌) ஒவ்வொருவரும்‌ 
ஒவ்வொரு பகுதியைப்‌ பெற்றார்கள்‌, நான்காவது பகுதியானது 
லிசானியா என்ற பெயருள்ள ஏரோதியனல்லாதவனுக்கு 
ஒதுக்கப்பட்டது (லூக்‌. 3:1). 

ஒரு மகனாகிய அர்கெலாயு என்பவன்‌ யூதேயா, சமாரியா 
மற்றும்‌ இதுமேயா (ஏதோம்‌) ஆகிய பகுதிகளின்‌ காற்பங்கு 
தேசாதிபதியாக்கப்பட்டான்‌. அவன்‌ தனது முரட்டு குண 
முள்ள சுபாவத்திற்குப்‌ பெயர்‌ பெற்றவன்‌. அர்கெலாயுவுக்குப்‌ 
பயந்துதான்‌, யோசேப்பு, மரியாள்‌, இயேசு ஆகியோர்‌ 
அர்கெலாயுவின்‌ ஆளுகைக்குட்பட்டிருந்த பெத்லகேமுக்குத்‌ 
திரும்பவில்லை, மாறாக அவர்கள்‌ கலிலேயாவிலிருந்த 
நாசரேத்துக்குச்‌ சென்றார்கள்‌ (மத்‌. 2:19-23). யூதர்களைத்‌ 
தண்டிக்க அர்கெலாயு அதிக பலத்தைப்‌ பிரயோகம்‌ 
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பண்ணியதால்‌ அவன்‌ கி.பி. 6ல்‌ கால்‌ (பிரான்ஸ்‌) நாட்டிற்கு 
நாடு கடத்தப்பட்டான்‌. அப்பகுதியில்‌ ரோமாபுரியார்‌ 
தொடர்ந்து பல ஆளுநர்களை ஏற்படுத்தினார்கள்‌ (இவர்களில்‌ 
பொந்தியு பிலாத்து ஐந்தாமவன்‌ ஆவான்‌; லூக்‌. 3:1). 

இன்னொரு மகனான, ஏரோது அந்திப்பா (வேதவசனங்‌ 
களில்‌ “ஏரோது” என்று மட்டுமே அறியப்பட்டவன்‌; லூக்‌. 8:3) 
என்பவன்‌ கலிலேயா மற்றும்‌ பெரேயா ஆகியவற்றின்மேல்‌ 
காற்பங்கு தேசாதிபதியாக ஆனான்‌ (மத்‌. 14:1; லூக்‌. 3:1, 19; 
9:7; மற்றும்‌ அப்‌. 13:1 ஐயும்‌ காணவும்‌). இயேசுவின்‌ சொந்த 
ஊழிய நாட்களில்‌ இவன்‌ அரசாண்டதால்‌, ஏரோதுகளிலேயே 
நன்கறியப்பட்ட வனாயிருந்தான்‌ (இவன்‌ இயேசு தமது 
ஊழியத்தில்‌ பெரும்பங்கை நிறைவேற்றியிருந்த கலிலேயாப்‌ 
பகுதியில்‌ அரசாண்டான்‌). இந்த ஏரோது வஞ்சனையுள்ளவன்‌ 
(லூக்‌. 13:31, 32), மூடநம்பிக்கையுள்ளவன்‌ (மக்‌. 14:1, 2; லூக்‌. 
9:7-9 ஐக்‌ காணவும்‌) மற்றும்‌ தேசத்தைத்‌ தனது ஒழுக்கவீனத்‌ 
தினால்‌ கெடப்‌ பண்ணும்‌ செய்கையுள்ளவன்‌ (மாற்‌. 8:15) 
என்று வேதவசனங்களில்‌ விளக்கப்படுகின்றான்‌. காமவசப்‌ 
பட்ட ஏரோது அந்திப்பா, ஏரோதியாள்‌ என்ற தனது மைத்‌ 
துனியை (ஏரோதியாள்‌ அரிஸ்தோபூலுவின்‌ மகளும்‌, முதலாம்‌ 
ஏரோது அகிர்ப்பாவின்‌ சகோதரியுமாவாள்‌) சேர்த்துக்‌ 
கொள்வதற்காக, தனது மனைவிமை” தள்ளி வைத்தான்‌. அந்த 
ஏரோதியாளோ அவனுடைய அரை சகோதரனான முகலாம்‌ 
ஏரோது பிலிப்புவின்‌ மனைவியாயிருந்தவள்‌. அவனது 
பாவத்தை யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ எதிர்த்து நின்றதால்‌, 
பிரசங்கியார்‌ தமது தலையை இழந்தார்‌ (மத்‌. 14:1-12; மாற்‌. 
6:14-29). பின்னாளில்‌ இயேசுவின்‌ விசாரணையின்போது, 
பிலாத்து அவரை ஏரோது அந்திப்பாவிடம்‌ அனுப்பினான்‌, 
அந்த அரசன்‌ இயேசுவை வெட்கப்படுத்தும்படிக்குத்‌ தனது 
மனிதர்களை அனுமதித்தான்‌ (லூக்‌. 23:7-12, 15; மற்றும்‌ அப்‌. 
4:28ஐயும்‌ காணவும்‌). கடைசியில்‌ ஏரோது அந்திப்பா, 
நம்பிக்கைத்‌ துரோகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டு கால்‌ (பிரான்ஸ்‌) 
நாட்டிற்கு நாடு கடத்தப்பட்டான்‌, அங்கு அவன்‌ மகா 
பரிதாபமாய்‌ இறந்தான்‌. 

பெரிய ஏரோதின்‌ மூன்றாவது மகனாகிய இரண்டாம்‌ 
ஏரோது பிலிப்பு என்பவன்‌ இத்துரேயா மற்றும்‌ திராகொனித்தி 
(இந்தப்‌ பகுதிகள்‌ கலிலேயக்‌ கடலின்‌ வடக்கு மற்றும்‌ கிழக்கு 
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திசைகளில்‌ இருந்தன) பகுதிக்கு காற்பங்கு தேசாதிபதியாக்கப்‌ 
பட்டான்‌. இவன்‌ லூக்கா 3:1ல்‌ “பிலிப்பு” என்று குறிப்பிடப்‌ 
பட்டவனும்‌, மற்ற ஏரோதுகளைப்‌ போல அவ்வளவு 
துன்மார்க்கம்‌ இல்லாதவனும்‌ ஆவான்‌. (இவன்‌ தனது 
தகப்பனின்‌ குணத்தை கொண்டிராமல்‌, தன்‌ தாயின்‌ 
குணத்தைக்‌ கொண்டிருந்தான்‌.) பெரிய ஏரோதுக்கு பிலிப்பு 
என்ற பெயருடைய இன்னொரு மகனும்‌ இருந்தான்‌. இந்த 
மற்றொரு பிலிப்பு(முதலாம்‌ ஏரோது பிலிப்பு)வும்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ “பிலிப்பு?” என்றே எளிமையாக அழைக்கப்‌ 
படுகின்றான்‌. இவனே ஏரோதியாளின்‌ முதல்‌ கணவன்‌ ஆவான்‌ 
(மத்‌. 14:3; மாற்‌. 6:17; லூக்‌. 3:19), மற்றும்‌ ஏரோதியாளின்‌ மகள்‌ 
சலோமியின்‌ தகப்பனும்‌ இவனே. 

இது நம்மை முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவிடம்‌ கொண்டு 
வருகின்றது - இவன்‌ பெரிய ஏரோதின்‌ பேரன்‌; அர்கெலாயு, 
ஏரோது அந்திப்பா, 2ம்‌ ஏரோது பிலிப்பு, மற்றும்‌ 1ம்‌ பிலிப்பு 
ஆகியோரின்‌ சகோதரனுடைய மகன்‌; அரிஸ்தோபூலு(பெரிய 
ஏரோதின்‌ மகன்களில்‌, வேதவசனத்தின்‌ குறிப்பிடப்படா 
தவன்‌) வின்‌ மகன்‌.” முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பா “ஏரோது” 
என்று எளிமையாகவும்‌, அப்‌. 12ல்‌ மட்டும்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படுகின்றான்‌. இன்னும்‌ சற்று நேரத்தில்‌ நாம்‌ அவனது வாழ்க்‌ 
கையை இன்னும்‌ நெருக்கமாய்‌ ஆய்வு செய்யவிருக்கின்றோம்‌; 
ஆனால்‌ அதைச்‌ செய்யுமுன்‌, வேதவசனங்களில்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டுள்ள ஏரோதின்‌ குடும்ப உறுப்பினர்களைப்‌ பற்றிய நமது 
ஆய்வைச்‌ சற்று விரைவாக முடித்துக்‌ கொள்வோம்‌. 

முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவுக்கு ஏரோதியாள்‌ என்ற ஒரு 
சகோதரி இருந்தாள்‌. அவள்‌, இவனுடைய ஒரு பெரியப்பாவை 
முதல்‌ முறையும்‌, இன்னொரு பெரியப்பாவை இரண்டாவது 
முறையும்‌ திருமணம்‌ செய்து கொண்டாள்‌. இவளது பெயார்‌ 
மத்தேயு 14:3, 6; மாற்கு 6:17, 19, 22 மற்றும்‌ லூக்கா 3:19 ஆகிய 
வசனங்களில்‌ காணப்படுகின்றது. இவள்‌, முதல்‌ பெரியப்பா 
வான ஏரோது பிலிப்புவின்‌ மூலம்‌ ஒரு மகளை (சலோமி) ப்‌ 
பெற்றிருந்தாள்‌. இந்த சலோமி, ஏரோதியாளின்‌ இரண்டாவது 
கணவனான ஏரோது அந்திப்பாவின்‌ முன்‌ நடனமாடி, பிறகு 
(தன்‌ தாயால்‌ தூண்டப்பட்டு) யோவான்‌ ஸ்நானனுடைய 
தலையைக்‌ கேட்டாள்‌. இந்த மகள்‌ மத்தேயு 14:6-11 மற்றும்‌ 
மாற்கு 6:22-28ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளாள்‌, ஆனாலும்‌ அவளது 
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பெயர்‌ அதில்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை. 

முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவுக்கு நான்கு பிள்ளைகள்‌ 
இருந்தார்கள்‌, அவர்களில்‌ மூன்று பேரை, அதாவது ரோம 
ஆளுநன்‌ பேலிக்ஸின்‌ மனைவியான துருசில்லாள்‌ (24:24); 
இரண்டாம்‌ ஏரோது அகிரிப்டா (“அகிரிப்பா” என்று 25:13-26:32 
அமைக்கப்படுவன்‌) மற்றும்‌ பொரனீக்கேயாள்‌ (25:13) ஆகி 
யோரைப்‌ பற்றி நாம்‌ நமது பாடத்தில்‌ பிற்பகுதியில்‌ படிப்‌ 
போம்‌. பொனீக்கேயாள்‌ தனது உடன்‌ பிறந்த சகோதரனுடன்‌ 
கொண்டிருந்த முறையற்ற உறவானது கடவுள்‌ நம்பிக்கையே 
இல்லாதவர்களைக்‌ கூட அதிர்ச்சிக்குள்ளாக்கியது. 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள ஏரோதுகள்‌ 
இவர்களே. இவர்களின்‌ தற்பெருமை வியாதி மற்றும்‌ ஒழுக்கக்‌ 
கேடு ஆகியவை பற்றி நான்‌ விபரமாக ஒன்றும்‌ கூறவில்லை, 
ஆனால்‌ இந்தக்‌ குடும்பத்தில்‌ உள்ள ஒவ்வொருவரும்‌ தங்கள்‌ 
சொந்த காம இச்சைகளைத்‌ திருப்திப்படுத்தவே தங்களிடம்‌ 
இருந்த தாலந்துகளைப்‌ பயன்படுத்தினார்கள்‌ என்பதைக்‌ 
காட்டப்‌ போதுமானவை கூறப்பட்டுள்ளன என்று நான்‌ 











நம்புகின்றேன்‌. Henry E. Dosker, “Herod”, The International Standard 
Bible Encyclopedia என்ற புத்தகத்தில்‌ ஏரோதுகளைப்‌ பற்றிப்‌ 
பின்வருமாறு கூறப்படுகின்றது: 


ஏரோது என்ற பெயர்‌ ... “வீரத்‌ தன்மை” என்பதை 
அடையாளப்‌ படுத்துகின்றது, இது தந்திரமும்‌, நேர்மையில்லாத 
குணமும்‌ உள்ள குடும்பத்திற்குச்‌ சற்றும்‌ பொருந்தாதது ஆகும்‌ 
மாபெரும்‌ தன்மை என்பது ஏரோதுகளின்‌ வரலாற்றில்‌ குறை 
படவில்லை, ஆனால்‌ இந்தக்‌ கூறுகள்‌ எவைகளாயிருந்தாலும்‌, 
யாரிடத்தில்‌ காணப்பட்டாலும்‌, ஒவ்வொரு விஷயத்திலும்‌, 
இது, அவர்களிடத்தில்‌ இருந்த தற்பெருமையினால்‌ (இதுவே 
இக்குடும்பத்தார்‌ யாவரையும்‌ உருவழித்துப்‌ போட்ட வேர்‌ 
மற்றும்‌ கிளையாகும்‌) ஒளி மங்கிக்‌ காணப்பட்டது. ஏரோதிய 
இளவரசர்களில்‌ சிலர்‌ மறுக்க இயலாத வகையில்‌ திறமையுடை 
வர்களாயிருந்தார்கள்‌; ஆனால்‌ அத்திறமைகள்‌ அனைத்தும்‌ 
குவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டு, இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ 
நன்மைக்கான அடையாளங்கள்‌ எதையும்‌ விட்டு வைக்காமல்‌ 
போயின. ... இந்த முழுக்‌ குடும்பத்தின்‌ வரலாறு என்பது 
இடைவிடாத கூச்சல்‌, சந்தேகம்‌, இரகசிய சூழ்ச்சி மற்றும்‌ 
அதிர்ச்சியூட்டும்‌ ஒழுக்கக்கேடு ஆகியவை நிரம்பியதாகவே 


காணப்பட்டது. 
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ஏரோதின்‌ தோல்விகள்‌ (12:7-3, 18-23) 

முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவின்‌ வேர்‌ மற்றும்‌ கனியை 
சிந்தையில்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு, அவனது சொந்த வரலாற்‌ 
றுக்குத்‌ திரும்புவோம்‌. 

பெரிய ஏரோதினால்‌ கொலை செய்யப்பட்டவர்களான 
மரியம்மின்‌ இரண்டு மகன்களில்‌ ஒருவனின்‌ பெயர்‌ அரிஸ்‌ 
தோபூலு ஆகும்‌. அரிஸ்தோபூலு கொலையான போது, 
அவனுக்கு ஏரோது அகிரிப்பா (அகுஸ்துராயனின்‌ குறிப்பிடத்‌ 
தக்க அமைச்சனாயிருந்தான்‌) என்ற பெயர்‌ கொண்ட நான்கு 
வயது மகன்‌ இருந்தான்‌. அந்தச்‌ சிறுவனைக்‌ காப்பதற்காக, 
மரியம்‌ அவனை ரோமாபுரிக்கு அனுப்பி வைத்தாள்‌, அங்கு 
அவன்‌ அரச மாளிகையில்‌ வளர்ந்தான்‌. அவனது நண்பர்களில்‌, 
ராஜ குடும்பத்தைச்‌ சேர்ந்த கிலவுகியு மற்றும்‌ காயு கலிகுல்லா 
ஆகியோரும்‌ இருந்தார்கள்‌. கலிகுல்லா சிங்காசனத்தில்‌ அமர்ந்த 
போது, ஏரோது அகிரிப்பாவுக்கு, மூன்று ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
இறந்த அவனது பெரியப்பாவான இரண்டாம்‌ ஏரோது 
பிலிப்புவின்‌ கால்பங்குதேச ஆளுகையுரிமையைத்‌ தயவாய்‌ 
கொடுத்தான்‌. அவனது பெரியப்பாவான ஏரோது அந்திப்பா 
நாடு கடத்தப்பட்டபோது, அவனது ஆட்சிப்‌ பகுதியையும்‌ 
கலிகுல்லா, ஏரோது அகிரிப்பாவுக்குக்‌ கொடுத்தான்‌. கலிகுல்லா 
கொலை செய்யப்பட்டு, கிலவுதியு சிங்காசனத்தில்‌ அமர்ந்த 
போது, புதிய சக்கரவர்த்தியான அவன்‌, ஆளுநர்களால்‌ 
ஆளப்பட்ட யூதேயா, சமாரியா மற்றும்‌ இதுமேயா ஆகிய 
வற்றின்‌ அதிகாரங்களையும்‌ ஆளுகையையும்‌ ஏரோது 
அகிரிப்பாவுக்குக்‌ கொடுத்தான்‌. இவ்விதமாக, பெரிய 
ஏரோதின்‌ எல்லா ஆட்சிப்‌ பகுதிகளையும்‌, அதைக்காட்டிலும்‌ 
அதிகமானவற்றையும்‌ ஏரோது அகிரிப்பா திரும்பப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டான்‌. “சாலமோன்‌ முதற்‌ கொண்டு பின்வந்த எந்த ஒரு 
யூத முடியரசனைப்‌ பார்க்கலும்‌ அதிகமான நிலப்பகுதியை 
அவன்‌ ஆட்சி செய்தான்‌” என்று ஜிம்மி ஆலன்‌ மேற்கோள்‌ 
காட்டுகிறார்‌. 

ரோமர்‌ யூத நாட்டைப்‌ பிடித்த பின்பு, முதன்‌ முறையாக 
அப்போது தான்‌ யூத இரத்தம்‌ தன்‌ நரம்புகளில்‌ ஓடப்‌ பெற்ற 
ஒரு தலைவனை யூதர்கள்‌ பெற்றிருந்தார்கள்‌.” அவன்‌ தனது 
சொந்த வாழ்க்கையில்‌ ரோம வாழ்க்கையை மிதமிஞ்சி அனு 
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பவிப்பதில்‌ ஈடுபட்டிருந்தான்‌, ஆனால்‌ வெளிப்படையாக யூத 
அமைப்புகள்‌ மற்றும்‌ யூத சடங்காச்சாரங்களை ஆசரித்து 
வந்தான்‌. அரசியல்‌ ரீதியாக நன்மை கிடைக்கும்படியாக அவன்‌ 
யூதார்களினிமித்தமாக ரோமாபுரியில்‌ சார்பாகப்‌ பேசி, யூதர்கள்‌ 
மற்றும்‌ ரோமாபுரியிடையே சுலபமாயிராத ஒரு ஒப்பந்தத்தை 
நிலைநாட்டினான்‌. பலஸ்தீனத்தில்‌ அவன்‌ “அந்த ஆண்டின்‌ 
சிறந்த குடிமகன்‌” என்ற விருதைப்‌ பெறாவிட்டாலும்‌, 
அவனுக்கு முன்‌ ஆண்ட எந்த ஏரோகைக்காட்டிலும்‌ அதிகப்‌ 
புகழ்‌ பெற்றவனாயிருந்தான்‌. சபையாருக்கு மறுபடியும்‌ 
உபத்திரவத்தைக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது யூதார்களுக்கு ஆதரவான 
அவனது நடவடிக்கைகளில்‌ ஒரு அம்சமாகவே இருந்தது. 

அதிகாரம்‌ 12ல்‌ சித்தரிக்கப்பட்ட நிகழ்ச்சிகளின்போது, 
முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பா, தனது வல்லமை மற்றும்‌ சிறப்பின்‌ 
உச்சத்தில்‌ இருந்தான்‌. அந்த அதிகாரத்தின்‌ நிறைவுப்‌ பகுதியில்‌, 
அவன்‌ “தேவன்‌” என்ற பட்டத்தை விருப்பத்தோடு ஏற்றுக்‌ 
கொண்டதை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌, ஆனால்‌ அந்த அதிகாரத்‌ 
இல்‌ காணப்படும்‌ அவனுடைய செயல்பாடுகள்‌, அவன்‌ 
குன்னை அந்தக்‌ கூட்டத்தார்‌ “தேவன்‌” என்று அழைப்பதற்கு 
நீண்ட நாட்கள்‌ முன்னதாகவே தன்னை ஏற்கனவே தேவன்‌ 
என்று நம்பியிருந்ததைக்‌ காட்டுகின்றன. அப்‌. 12ல்‌ அவன்‌ 
மூன்று காட்சிகளில்‌ தோன்றினான்‌; அவை ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
அவன்‌ “தன்னை தேவன்‌ என்று நினைத்த மனிதனாகவே” 
உலாவினான்‌. 

முகல்‌ காட்சியில்‌ (நாம்‌ படித்த முந்திய பாடத்தில்‌) ஏரோது 
யூதர்களைப்‌ பிரியப்படுத்துவதற்காக, யாக்கோபைக்‌ கொல்லு 
வித்து, பேதுருவைக்‌ கைது செய்தான்‌: 





அக்காலத்திலே ஏரோது ராஜா சபையிலே சிலரைக்‌ 
துன்பப்படுத்தத்‌ தொடங்கி; யோவானுடைய சகோதரனாகிய 
யாக்கோபைப்‌ பட்டயத்தினாலே கொலை செய்தான்‌. 
அது யூதருக்குப்‌ பிரியமாயிருக்கிறதென்று அவன்‌ கண்டு, 
பேதுருவையும்‌ பிடிக்கத்‌ தொடர்ந்தான்‌ ... (வ. 1-3) 


கிறிஸ்தவார்களுக்கெதிராக பகையுணர்வு இருந்ததாலோ 
அல்லது யூதமார்க்கத்தைப்‌ பாதுகாக்க வேண்டும்‌ என்று 
பற்றுணர்வு இருந்ததாலோ அவன்‌ இசைச்‌ செய்தான்‌ என்று 
எவ்விடத்திலும்‌ சுட்டிக்காட்டப்படவில்லை. இதை 
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வெறுமனே அரசியல்‌ நன்மைக்காகவே அவன்‌ செய்தான்‌. 
உண்மையில்‌, இயேசு மற்றும்‌ அவரைப்‌ பின்பற்றுவோர்‌ 
களுடன்‌ ஏரோதுகளின்‌ குடும்பத்திற்கிருந்த நீண்ட தொடர்பு 
முறைகளைப்‌ பார்க்கையில்‌, இயேசுவுடன்‌ தொடர்புடையவர்‌ 
களைக்‌ கொடுமைப்படுத்தக்‌ காரணமாக எவ்வித சொந்த 
செயல்பாடும்‌ பொதுவாக (யோவான்‌ ஸ்நானனுக்கெதிராக 
ஏரோது தனிப்பட்ட வெறுப்புக்‌ கொண்டிருந்ததால்‌ நான்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ “பொதுவாக” என்ற வார்த்தையை பயன்படுத்தி 
னேன்‌) இல்லையென்பது தெளிவு. ஏரோதுகளுக்கு கிறிஸ்‌ 
தவத்தை அழிக்க வேண்டும்‌ என்று பற்றியெரியும்‌ விருப்பம்‌ 
எதுவும்‌ இருந்ததில்லை; அவர்கள்‌ தங்களை உயர்த்திக்‌ காட்ட 
வேண்டும்‌ என்ற பற்றியெரியும்‌ விருப்பம்‌ கொண்டவர்களா 
யிருந்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ அக்கிரமங்கள்‌ எல்லாம்‌ தங்களுக்குப்‌ 
பயனளிக்கும்‌ செயல்கள்‌ என்ற குளிர்‌ இரத்தம்‌ கொண்ட 
தாகவே இருந்தன. அப்போஸ்தலர்களை உபத்திரவப்‌ படுத்தும்‌ 
குனது செயலின்‌ மூலம்‌ ஏரோது, “நான்‌ தேவன்‌; ஆகவே நான்‌ 
சார்வவல்லமை படைத்தவன்‌, நான்‌ விரும்பும்‌ எதையும்‌ 
என்னால்‌ செய்ய முடியும்‌” என்று கூறினான்‌. 

அதிகாரம்‌ 12ல்‌ ஏரோது தோன்றும்‌ இரண்டாம்‌ காட்சி, 
பேதுரு சிறையிலிருந்து அற்புதமாய்‌ விடுவிக்கப்பட்டதற்குப்‌ 
பிறகு வருகின்றது. “பொழுது விடிந்த பின்பு பேதுருவைக்‌ 
குறித்துச்‌ சேவகருக்குள்ளே உண்டான கலக்கம்‌ கொஞ்சமல்ல” 
(வ. 18). பேதுரு அவர்களிடமிருந்து தப்பியதைக்‌ கண்டு 
பிடிக்கும்போது ஏரோது அவர்களை என்ன செய்வான்‌ என்பது 
பற்றிய பயம்‌ அவர்களின்‌ கலக்கத்திற்கு ஒரு காரணமாகும்‌ 
என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை. 

சிறைக்குள்ளும்‌, நகரமும்‌ முழுவதிலும்‌, கிராமப்‌ புறங்களி 
லும்‌ பேதுருவைத்‌ தேடி ஒரு மாபெரும்‌ தேடுதல்‌ வேட்டை 
நடைபெற்றது. “ஏரோது அவனைத்‌ தேடிக்‌ காணாமற்‌ போன 
போது, காவற்காரரை விசாரணை செய்து. ...” (வ. 19). ஏரோது 
பேதுருவைப்‌ பற்றி அக்கறைப்படவில்லை, ஆனால்‌ தனது 
சொந்த நற்பெயர்‌ குறித்து அக்கறைப்‌ பட்டான்‌. அவனது 
விரிவான பாதுகாப்பு முயற்சிகள்‌ யாவும்‌, பேதுரு தப்பிச்‌ செல்ல 
முடியாது என்று உறுதிப்படுத்தவே செய்யப்பட்டன, ஆனால்‌ 
ஏரோது அகிரிப்பா முட்டாளாகக்‌ காணப்பட்டான்‌ - அதை 
எந்த ஏரோதும்‌ பொறுத்துக்‌ கொள்ள முடியாததாயிருந்தது. 
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அவன்‌ தப்பிச்‌ செல்லுதல்‌ என்பது தனது தவறாகும்‌ என்பதை 
நம்ப முடியாத நிலையில்‌ இருந்தான்‌. அது அவனது தவறல்ல, 
தவறு காவற்காரர்கள்‌ பக்கம்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 

“அவன்‌ காவற்காரரை விசாரணை செய்து” (“விசாரணை 
செய்து” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தை 
யானது “முழுமையாகக்‌ கேள்விகளினால்‌ சலித்தெடுத்தல்‌” 
என்ற அர்த்தம்‌ தருவதாய்‌ உள்ளது) என்ற வார்த்தைகளில்‌ 
மறைந்து காணப்படும்‌ அர்த்தத்தை நினைக்க நமக்குத்‌ திகில்‌ 
உண்டாகின்றது. ஏரோதின்‌ விசாரணைக்காரர்களால்‌, அந்தக்‌ 
காவற்காரர்கள்‌ இரக்கமற்ற விதத்தில்‌ துன்பப்பட்டிருக்க 
வேண்டும்‌. ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ குவிக்கப்பட்ட துயரங்கள்‌ 
எவ்வளவு இருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ தரப்பில்‌ இருந்தே, நடந்தது 
பற்றி அவர்களால்‌ விளக்கம்‌ தர முடிந்தது. அவர்கள்‌ 
காயமடைந்து இரத்தம்‌ ஒழுகும்‌ தலைகளுடனும்‌, உடைந்து 
போன பற்களின்‌ இடையிலும்‌ “காலையில்‌ நாங்கள்‌ கண்ட 
தெல்லாம்‌, பேதுரு அங்கில்லை என்பதே” என்று கூறவதைக்‌ 
கற்பனை செய்ய என்னால்‌ முடிகின்றது. 

ஏரோதுக்கு இரண்டு தெரிவுகள்‌ இருந்தன: அவனால்‌ 
நியமிக்கப்பட்ட அந்தச்‌ சிறு காவல்‌ குழுவில்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
அனைவரும்‌ சூழ்ச்சி செய்து பேதுருவைத்‌ தப்பவிட்டனார்‌ 
என்பதையோ அல்லது ஒரு அற்புதம்‌ நடந்திருந்தது 
என்பதையே அவன்‌ நம்பியாக வேண்டும்‌. முதலாவது கூறப்‌ 
பட்டது நடப்பதற்கான சாத்தியக்கூறு, நம்ப முடியாததாகும்‌. 
காவலர்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ இந்தச்‌ சதியில்‌ ஈடுபட்டிருப்பார்கள்‌ 
என்பது, அதிலும்‌ குறிப்பாக, அச்சதியில்‌ ஈடுபடுபவர்கள்‌ 
அநேகமாகக்‌ கொலைக்‌ தண்டனை விதிக்கப்படுவார்கள்‌ 
என்பதைக்‌ கவனித்தும்‌ கூட அதில்‌ ஈடுபட்டிருப்பார்கள்‌ 
என்பது நடப்பதற்கு வழியே இல்லை. இதற்கு மாறாக, 
ஏரோதுக்கு இரண்டாவது சாத்தியக்கூறு இருந்தது (அதாவது 
ஒரு அற்புதம்‌ நடந்தது) என்பது நினைத்துப்‌ பார்க்க 
முடியாததாகும்‌. இது, இந்த அண்டத்தில்‌ அவனைக்‌ காட்டி 
லும்‌ அதிக முக்கியமானவர்‌ யாரோ ஒருவர்‌ இருக்கின்றார்‌ 
என்று அர்த்தமாகும்‌, ஆக அவன்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ உரிமை 
கோருதல்களை வினயமாய்க்‌ கவனிக்க வேண்டியதாகும்‌. 

நினைக்க முடியாததை நம்பும்படி ஏரோது தேர்ந்து 
கொண்டான்‌. பேதுரு தப்பிச்‌ செல்லுதற்குக்‌ காவற்காரர்களே 
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பொறுப்பு என்பதே அவனது அதிகார நிலையானது. (அவன்‌, 
“இந்நாட்களில்‌ யார்‌ ஒருவனையும்‌ நம்ப முடிவதில்லை” என்று 
அவன்‌ எண்ணுவதை என்னால்‌ கற்பனை செய்ய முடிகின்றது.) 
ரோமானியச்‌ சட்டத்தின்படி, கைதியொருவனைக்‌ தப்பவிடும்‌ 
காவலன்‌ அந்தக்‌ கைதிக்குரிய தண்டனையை அனுபவிக்க 
வேண்டும்‌, ஆனால்‌ ஏரோது கருணை காட்டியிருக்க முடியும்‌. 
ஆயினும்‌, அவன்‌ அந்தக்‌ காவலர்கள்‌ பற்றிய கதையானது 
பரவுவதை அனுமதிக்க விரும்பவில்லை, ஆகவே, அவன்‌, 
“அவர்களை [காவலர்களை]க்‌ கொலை செய்யும்படி கட்டளை 
யிட்டான்‌” (வ. 19ஆ). அவனது முன்னோர்களைப்‌ போலவே 
அவனும்‌, தனது சொந்த கெளரவத்தைக்‌ காத்துக்‌ கொள்வதற்‌ 
காக ஒன்றுமறியாத அப்பாவிகள்‌ எத்தனை பேரை வேண்டு 
மானாலும்‌ கொல்வது ஒன்றுமில்லை என்றே அவன்‌ 
நினைத்தான்‌. 

அவர்களைக்‌ கொலை செய்த பிறகு ஏரோது, “யூதேயா 
தேசத்தை விட்டுச்‌ செசரியா பட்டணத்துக்குப்‌ போய்‌, அங்கே 
வாசம்‌ பண்ணினான்‌” (வ. 19இ) என்று லூக்கா பதிவு செய்தார்‌. 
ஆள்பவர்‌, ஒரு பண்டிகைக்காக எருசலேம்‌ வருவதும்‌, பிறகு 
செசரியாவில்‌ இருந்த தனது அரண்மனைக்குத்‌ திரும்புவதும்‌ 
நிலையான முறைமையாயிருந்தது, ஆனால்‌ லூக்காவின்‌ 
வார்த்தைகளில்‌, ஏரோது தலைநகருக்கு அவசரமாய்த்‌ திரும்ப 
முடிவெடுத்தான்‌ என்பது மறைமுக அர்த்தமாயிருக்கின்றது. 
ஏரோது இன்னும்‌ சில நாட்கள்‌ அதிகமாக எருசலேமில்‌ 
தங்கியிருந்து அப்போஸ்தலர்களை ஒவ்வொருவராகக்‌ 
கொல்லக்‌ திட்டமிட்டிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ காவற்காரார்களை 
அவன்‌ அத்து மீறிக்‌ கொல்லுவித்த செய்கையானது அவனைப்‌ 
புகழ்‌ அற்றவனாக்கியதால்‌, சற்றுக்‌ காலம்‌ எருசலேமை விட்டு 
தொலைவில்‌ இருப்பதே நன்மையானது என்று அவன்‌ 
எண்ணியிருக்கலாம்‌. 

பொது மக்களின்‌ பதில்செயல்‌ எதுவாயிருப்பினும்‌, ஏரோது 
குனது முடிவு சரியானதென்றே நம்பினான்‌. பேதுரு விடுதலை 
யான விஷயத்தைக்‌ கையாண்டதில்‌ தனது செயல்பாடு 
களினால்‌ ஏரோது, “நான்‌ தேவன்‌; ஆகவே நான்‌ எல்லாம்‌ 
அறிந்தவன்‌. நான்‌ ஒருபோதும்‌ தவறுதில்லை” என்று கூறினான்‌. 

அப்‌. 12ன்‌ கடை சிக்காட்சியே ஏரோதின்‌ வாழ்க்கையின்‌ 
கடைசிக்‌ காட்சியாகவும்‌ இருக்கின்றது - இதில்‌ ஏரோதின்‌ 
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சுயமைய இருதயமானது வாசிக்கும்‌ அனைவரும்‌ காணும்படி 
வெளிப்படையாக வைக்கப்படுகின்றது. அப்‌. 12ல்‌ அடிப்‌ 
படைச்‌ செய்திகள்‌ இரண்டுள்ளன. முதலாவது (நாம்‌ நமது 
முந்திய பாடத்தில்‌ கண்டது போல்‌) தேவன்‌ அவரது சித்தத்‌ 
தைச்‌ செய்பவர்களுடன்‌ கூட இருக்கின்றார்‌. இரண்டாவது, 
பாடமானது வசனம்‌ 20 முதல்‌ 23 வரையுள்ள பகுதியில்‌ தெளி 
வாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளது: தேவன்‌ தம்மை எதிர்ப்பவர்‌ 
களுக்கு எதிராக இருக்கின்றார்‌. நமது வேதவசனப்‌ பகுதிக்கு 
மேல்‌ இந்த எச்சரிக்கையை எழுதிக்‌ கொள்வோம்‌! “தங்களைத்‌ 
தேவன்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொள்ளும்‌ யாவரும்‌ எச்சரிக்கையா 
யிருங்கள்‌!” 

இவ்வசனப்‌ பகுதியானது, “அக்காலத்திலே ஏரோது தீரியர்‌ 
பேரிலும்‌ சீகோனியர்‌ பேரிலும்‌ மிகவுங்‌ கோபமாயிருந்தான்‌” 
(வ. 20௮) என்று தொடங்குகின்றது. தீருவும்‌ சதோனும்‌ 
பெனிக்கே நாட்டின்‌ முக்கிய பட்டணங்களாகும்‌, இந்நாடு 
பலஸ்தனத்தின்‌ வடக்குப்‌ பகுதியில்‌ இருந்தது (11:19ன்‌ 
குறிப்பை காணவும்‌). அவர்கள்மேல்‌ ஏரோது ஏன்‌ கோபமா 
யிருந்தான்‌ என்று நமக்குக்‌ கூறப்படவில்லை; பலஸ்தனமும்‌, 
பெனிக்கேயும்‌ ஒரே வியாபார வழித்‌ தடங்களில்‌ அமைந்திருந்‌ 
ததால்‌, ஒருவேளை கருவும்‌ சீகோனும்‌ நேர்மையற்ற வியாபார 
நடைமுறைகளில்‌ ஈடுபட்டிருக்கலாம்‌ என்று ஏரோது 
நினைத்திருக்கலாம்‌. 

பெனிக்கியா நாடு “ராஜாவின்‌ தேசத்தினால்‌ போஷிக்கப்‌ 
பட்டது” என்று வசனம்‌ 20 குறிப்பிடுகின்றது. பெனிக்கியா 
கொஞ்சம்‌ உணவு உற்பத்தி செய்தது, ஆனாலும்‌ அதன்‌ மக்கள்‌ 
எல்லாருக்கும்‌ அந்த உணவு போதுமானதாய்‌ இருக்கவில்லை; 
அதன்‌ மக்கள்‌ தானியம்‌ மற்றும்‌ விவசாய விளை பொருட்‌ 
களுக்குப்‌ பலஸ்தனத்தையே சார்ந்திருந்தனர்‌ (1 இரா. 5:9-12; 
எஸ்‌. 3:7). பெனிக்கியர்களுக்கு எகிப்து முதலிய நாட்டாரும்‌ 
கூட இப்பொருள்களை வழங்கி வந்தனர்‌; ஆனால்‌ அந்த 
நாடுகள்‌ எல்லாம்‌ தூரத்தில்‌ இருந்தபடியினால்‌, அவர்களின்‌ 
பொருட்கள்‌ அதிகம்‌ விலையுள்ளவைகளாயிருந்தன. 
ஏரோதுடன்‌ சமாதானம்‌ ஏற்படுத்திக்‌ கொள்வது அவர்களுக்கு 
அனுகூலமானதாயிருந்தது. ஆகையால்‌ நாம்‌, “அவர்கள்‌ 
[ பெனிக்கியாவின்‌ தூதுவர்கள்‌] ஒருமனப்பட்டு அவனிடத்தில்‌ 
[ஏரோதுவினிடத்தில்‌] வந்து, ராஜாவின்‌ வீட்டு விசாரணைக்‌ 
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காரனாகிய பிலாஸ்துவைக்‌ தங்கள்‌ வசமாக்கிச்‌ சமாதானம்‌ 
கேட்டுக்‌ கொண்டார்கள்‌” (வ. 20ஆ). அநேகமாக அவர்கள்‌ 
ஏரோதுவினிடத்தில்‌ தாங்கள்‌ பேச ஏற்பாடு செய்வதற்கு 
பிலாஸ்துவை “வசப்படுத்துவதற்காகப்‌”” பிலாஸ்துவுக்கு 
இலஞ்சம்‌ கொடுத்திருக்க வேண்டும்‌. “வீட்டு விசாரணைக்‌ 
காரன்‌” என்பது இராஜாவின்‌ படுக்கையறைப்‌ பொறுப்பாளன்‌ 
என்பதைக்‌ குறிக்கும்‌, ஆனால்‌ அவன்‌ ராஜாவின்‌ சொந்த 
காரியங்களையும்‌ பொறுப்பேற்றுக்‌ கவனிப்பவனாய்‌ 
இருந்தான்‌. மெக்கார்டின்‌ மொழிபெயர்ப்பில்‌ இது “the king’s 
butler” என்றுள்ளது. NIV யில்‌ “௨ trusted personal servant of the king” 
என்றுள்ளது. 

அவர்கள்‌ பேசுவதை இராஜா கேட்பதற்காக ஒரு நாள்‌ 
நியமிக்கப்பட்டது. (மேற்கத்திய வசனத்தில்‌ குறிப்பிட்ட ப்படி) 
யோசிப்பஸ்‌ இந்த நிகழ்ச்சியைப்‌ பற்றிய விபரமான குறிப்புத்‌ 
தருகின்றார்‌. அந்த நாளானது, கிலவுதியு ராயனை மேன்மைப்‌ 
படுத்தும்‌ விசேஷ கொண்டாட்டத்தின்‌ ஒரு பகுதியாக 
இருந்ததென்று அவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. “குறித்த நாளிலே ஏரோது 
ராஜ வஸ்திரம்‌ தரித்துக்கொண்டு, சிங்காசனத்தின்‌ மேல்‌ 
உட்கார்ந்து, அவர்களுக்குப்‌ பிரசங்கம்‌ பண்ணினான்‌” (வ. 21). 
ஏரோதின்‌ “ராஜ வஸ்திரத்தைப்‌” பற்றி யோசிப்பஸ்‌, பின்வரும்‌ 
வார்த்தைகளில்‌ விளக்குகின்றார்‌: 


இரண்டாம்‌ நாளிலே அவன்‌ [அகிரிப்பா], முழுவதும்‌ 
வெள்ளியினால்‌ செய்யப்பட்டதும்‌, அற்புதமான வேலைப்‌ 





பாடு கொண்டதுமான ஒரு ஆடையைப்‌ பகட்டாக அணிந்து 
கொண்டு அதிகாலை நேரத்தில்‌ அரங்கத்தினுள்‌ வந்தான்‌; அந்த 
நேரத்தில்‌ தோன்றிய சூரியனின்‌ புதிய கதிர்கள்‌ அவன்‌ 
அணிந்திருந்த ஆடையிலிருந்த வெள்ளியின்‌ மேல்‌ பட்டு, 
வியப்பான முறையில்‌ ஒளி வீசி, அதன்‌ பிரகாசமானது அதை 
உற்று நோக்கும்‌ யாவருக்கும்‌ பயத்தை ஏற்படுத்துவதாய்‌ 
இருந்தது: ... (705601ப5, Antiquities 19.8.2 [10-18]). 


“அப்பொழுது ஜனங்கள்‌: இது மனுஷ சத்தமல்ல, இது தேவ 
சத்தம்‌ என்று ஆர்ப்பரித்தார்கள்‌”” (வ. 22). இதைப்‌ பற்றி 
யோசிப்பஸ்‌, “அவனை முகஸ்துதி செய்தவார்கள்‌, அவன்‌ 
தேவன்‌ என்று ஒருவன்‌ ஓரிடத்திலிருந்தும்‌, இன்னொருவன்‌ 
வேறிடத்திலிருந்தும்‌ ஆர்ப்பரித்துக்‌ கூறினார்கள்‌” என்று 
சொன்னார்‌ (Josephus, Antiquities 19.8.2 [18-21]). இந்த 
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ஆர்ப்பரிப்பை, தீரு மற்றும்‌ ச்தோனிலிருந்து வந்தவர்கள்‌ 
(மற்றும்‌ அவனது விசேஷ சலுகையைப்‌ பெற விரும்பியவர்கள்‌) 
தான்‌ வழி நடத்தியிருக்க வேண்டும்‌. 

ஏரோதுவை அவர்கள்‌ “தேவன்‌” என்றழைத்தபோது அது 
அவன்‌ மரணமடையும்படி அவனைப்‌ பயமுறுத்தியிருக்க 
வேண்டும்‌. கொர்நேலியு, பேதுருவின்‌ கால்களில்‌ விழுந்தபோது 
அந்த அப்போஸ்தலர்‌ உடனடியாக அந்த நூற்றுக்கு அதிபதியை 
எழுந்திருக்கச்‌ சொல்லி, “எழுந்திரும்‌; நானும்‌ ஒரு மனுஷன்‌ 
தான்‌” (10:26) என்று கூறினார்‌. பின்னால்‌, லீஸ்திராவில்‌ இருந்த 
குடிமக்கள்‌ பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ நோக்கி, “தேவர்கள்‌ 

நம்மிடத்தில்‌ இறங்கி வந்திருக்கிறார்கள்‌”” என்று 
கூறியதையும்‌ - அந்த ஊழியக்காரர்கள்‌ தங்கள்‌ வஸ்திரங்களைக்‌ 
கிழித்துக்‌ கொண்டு அதிர்ச்சியில்‌ நிலைகுலைந்ததையும்‌ (14:11, 
14) நாம்‌ காணப்போகின்றோம்‌. இருப்பினும்‌, ஏரோது 
அஇரிப்பா, கூட்டத்திலிருந்து ஏற்பட்ட இந்த மதிப்பீட்டை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ள அதிக விருப்பம்‌ கொண்டவனாயிருந்தான்‌. 
யோசிப்பஸ்‌ இதைப்‌ பற்றி, “அவன்‌ அவர்களைக்‌ கடிந்து 
கொள்ளவுமில்லை, தேவனை இகழும்‌ அவர்களின்‌ முகஸ்‌ 
துதியை மறுக்கவும்‌ இல்லை” (1080101108, Antiquities 19.8.2 [25-26]) 
என்று கூறினார்‌. முகஸ்துதியை “முட்டாள்களின்‌ உணவு” 
என்று ஜோனத்தான்‌ ஸ்விஃப்ட்‌ அழைத்தார்‌. அந்த அரங்கத்தில்‌ 
குரல்கள்‌ எதிரொலிக்கையில்‌ ஏரோது அதை வெகுவாக 
உண்டான்‌. (முகஸ்துதியின்‌ அபாயம்‌ பற்றி சங்கீதம்‌ 12:2-4; 
நீதி. 26:28 ஆகியவற்றில்‌ காணவும்‌.) அவனது செயல்களினால்‌ 
அவன்‌, “நான்‌ தேவன்‌; ஆகையால்‌ நான்‌ தெய்வீகமானவன்‌. 








மக்கள்‌ என்‌ மீது பொழியும்‌ பாராட்டுரைகள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ 
நான்‌ தகுதியானவன்தான்‌” என்று கூறினான்‌! 

யெகோவா வேறு விதமாய்‌ நினைக்கார்‌. அவர்‌, ஏசாயா 
வின்‌ மூலமாக, “நான்‌ கர்த்தர்‌, இது என்‌ நாமம்‌; என்‌ மகிமையை 
வேறொருவனுக்கும்‌ ... கொடேன்‌” (ஏசா. 42:8) என்று 
கூறியிருந்தார்‌. தேவனைப்‌ பற்றி இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசி, “அவர்‌ 
பிரபுக்களை மாயையாக்கி, பூமியின்‌ நியாயாதிபதிகளை 
அவாந்தரமாக்குகிறார்‌” (ஏசா. 40:23) என்று கூறினார்‌. ஆகவே 
வசனம்‌ 23ல்‌, “அவன்‌ தேவனுக்கு மகிமையைச்‌ செலுத்தாத 
படியினால்‌ உடனே கர்த்தருடைய தூதன்‌” அவனை 
அடித்தான்‌;” அவன்‌ புழுபுழுத்து இறந்தான்‌” (12:23) என்று 
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படிக்கையில்‌ நாம்‌ வியப்படைவதில்லை. ஏரோதுவின்‌ இந்த 
உபத்திரவத்தின்‌ போது அவனருகில்‌ நின்றிருந்தவர்களின்‌ 
கண்ணோட்டத்திலிருந்து, யோசிப்பஸ்‌ பின்வரும்‌ 
விபரங்களைத்‌ தந்தார்‌: 


அவனது வயிற்றில்‌ தீவிரமான வலி உண்டாயிற்று; அது மிகக்‌ 
கொடுமையான விதத்தில்‌ தொடங்கியது ... தொடர்ந்து, 
அவன்‌ அரண்மனைக்குள்‌ சுமந்து செல்லப்பட்டான்‌; ... அவன்‌ 
வயிற்று வலியினால்‌ அவன்‌ முற்றிலும்‌ பலமற்றுப்‌ போன 
போது, அவன்‌ தனது 45ம்‌ வயது மற்றும்‌ தனது ஆளுகையின்‌ 
ஏழாம்‌ ஆண்டில்‌ இந்த வாழ்வை விட்டு பிரியுமுன்‌ ஐந்து 
நாட்கள்‌ அவ்வலியினால்‌ உபத்திரவப்பட்டான்‌ ...”” (Antiquities, 
19.8.2 [32-58]). 


ஏரோதின்‌ வியாதி எதுவாயிருக்கும்‌ என்பது பற்றி, குடலில்‌ 
உண்டாகும்‌ புண்‌ தொடங்கி, தீவிரமான குடல்‌ வியாதி 
வரையிலும்‌ அநேக வியாதிகள்‌ பற்றி யூகங்கள்‌ செய்யப்‌ 
பட்டுள்ளன. “புழுபுழுத்து?' என்பது இலக்கிய நடைச்‌ 
சொற்றொடராயிருக்கக்‌ கூடும்‌; அந்த நாட்களில்‌ குடலில்‌ 
புழுக்கள்‌ ஏற்படுவது என்பது மிகவும்‌ அதிக அளவில்‌ பரவி 
யிருந்தது.” ஏரோதுக்கு ஏற்பட்ட வியாதி வேறு எதுவாகவாவது 
இருந்திருந்தாலும்‌, புழுக்கள்‌ ஏற்பட்டதினால்‌ அவனது நிலை 
இன்னமும்‌ அதிக சிக்கலானதாயிருந்திருக்கும்‌. இதற்கு மாறாக, 
புழுக்களால்‌ எப்பொழுதும்‌ உண்ணப்படுவதென்ற கருத்‌ 
தானது கர்த்தரிடமிருந்து வருகின்ற தண்டனையுடன்‌ 
இணைந்திருப்பது வழக்கமாயிருக்கின்றது (நரகம்‌ போன்றது; 
மாற்‌. 9:48), இச்சொற்றொடரானது, ஏரோதுக்கு உண்டான 
வியாதியானது தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்ட கண்டனையாகும்‌ 
என்று எளிமையாக அர்த்தப்படுத்தப்படலாம்‌. 

ஏரோதின்‌ பரிதாபமான மரணத்தைப்‌ பதிவு செய்த பிறகு, 
லூக்கா, “தேவ வசனம்‌ வளர்ந்து பெருகிற்று” (வ. 24) என்று 
கூறினார்‌. (இது, சபையின்‌ வளர்ச்சியைப்‌ பற்றிப்‌ பேசும்‌ 
இன்னொரு வழியாக இருக்கின்றது. தேவனுடைய கரத்தின்‌ 
வல்லமையையும்‌, ஏரோதின்‌ மரணத்தையும்‌ கண்ட 
கிறிஸ்தவரல்லாத சிலர்‌, அதன்‌ விளைவாக வசனத்தைக்‌ 
கவனிக்க இன்னமும்‌ அதிகம்‌ ஆயத்தமாயிருக்கச்‌ சாத்தியக்‌ 
கூறுண்டு.) முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ செய்தித்தாள்கள்‌ இருந்‌ 
திருக்குமென்றால்‌, ஏரோதின்‌ மரணமானது முன்‌ பக்கச்‌ 
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செய்தியாய்‌ இருந்திருக்கும்‌, ஏனென்றால்‌ உலகத்தின்‌ வளர்ச்சி 
யானது உட்பக்கச்‌ செய்திகளை அதிகமாய்‌ மதிப்பிடுவதில்லை. 
ஆயினும்‌ தேவனுடைய வசனமானது எதிர்ப்பற்று இருந்தது 
என்பதே தேவனுடைய கண்ணோட்டத்தில்‌ இந்த வரலாற்றின்‌ 
குறிப்பிடத்‌ தக்க அம்சமாகும்‌. ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ வசனம்‌ 
24ல்‌ “ஆனால்‌” என்று தொடங்குகின்றது, இந்த “ஆனால்‌” 
என்பது ஒரு முரண்பாட்டைத்‌ தருகின்றது: ஏரோது இராஜா 
விழுந்தான்‌, ஆனால்‌ கர்த்தருடைய வசனம்‌ பெருகிற்று. 
ஏரோது, தான்‌ சபையை அழித்து விட முடியும்‌ என்று நினைத்‌ 
தான்‌, ஆனால்‌ அதற்கு மாறாக அவனே அழிந்தான்‌. 

கி.பி. 44ல்‌ இந்த அரசன்‌ இறந்ததாக யோசிப்பஸ்‌ குறிப்‌ 
பிட்டார்‌.? ஏரோதின்‌ மரணமானது, வசனத்திற்குச்‌ சுதந்திர 
மான ஆளுகையைக்‌ கொடுத்ததுடன்‌, மற்ற கிளை முன்னேற்‌ 
றங்களுக்கும்‌ காரணமாய்‌ அமைந்தது. ஏரோதுகளின்‌ ஆட்சி 
முடிவின்‌ தொடக்கத்தை அவனது மரணம்‌ அடையாளப்‌ 
படுத்திற்று. முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பா மரணமடைந்த 
போது, யூதேயாவில்‌ மறுபடியும்‌ வரிசையாய்‌ ஆளுநர்கள்‌ 
நியமிக்கப்பட்டார்கள்‌. (இவர்களில்‌ பேலிக்ஸ்‌ மற்றும்‌ பெஸ்து 
ஆகியோர்‌ அடங்குவார்கள்‌.) அதிகாரம்‌ 26ல்‌ நாம்‌ இரண்டாம்‌ 
ஏரோது அகிரிப்பாவைச்‌ சந்திக்கையில்‌, அவனது ஆளுகைப்‌ 
பகுதியானது கலிலேயாவின்‌ வடகிழக்குப்‌ பகுதியில்‌ ஒரு சிறிய 
பகுதியாக இருப்பதைக்‌ காண்போம்‌. 

முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவின்‌ மரணமானது யூதர்களின்‌ 
முடிவின்‌ தொடக்கத்தையும்‌ அடையாளப்படுத்தியது. 
ஏரோதின்‌ மரணத்தைப்‌ பற்றி Encyclopaedia Britannica என்ற 
நூலில்‌ பின்வருமாறு கூறப்படுகின்றது: “அவனது திடீர்‌ மரணம்‌ 
..யூதத்குற்குப்‌ பேரழிவாயிற்று, ஏனென்றால்‌ அவன்‌ தவறுகள்‌ 
எவ்வளவு செய்திருப்பினும்‌, ... ரோமாபுரி மற்றும்‌ யூதர்கள்‌ 
ஆகியோருக்கிடையே சமான நிலையை வெற்றிகரமாகக்‌ 
காத்துக்‌ கொண்டான்‌.” பர்ட்டன்‌ காஃப்மன்‌ அவர்கள்‌ இந்த 
நிகழ்ச்சியை, யூதர்கள்மேல்‌ ரோமாபுரியின்‌ சகிப்புத்‌ தன்மை 
யைக்‌ காத்திருந்த ஒரு மனிதன்‌ நீக்கப்பட்டான்‌ என்று குறிப்‌ 
பிட்டார்‌, மேலும்‌ அவர்‌, “ஏரோது அகிரிப்பாவைக்‌ கொல்ல 
தேவன்‌ தமது தூதனை அனுப்பியதன்‌ இறுதி விளைவானது 20 
ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு தத்துவும்‌, வெஸ்பாஸியனும்‌ 
எருசலேமை அழித்தபோது உணரப்பட்டது” என்றும்‌ 
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குறிப்பிட்டார்‌. 

தேவன்‌ ஏரோதை நடத்திய விதத்திலிருந்து, அவருக்கு 
எதிரிகளே இருக்க முடியாது என்பதை தவறற்ற விதத்தில்‌ 
அறிவித்தார்‌! இவ்வுலகமானது தேவனுடைய அரியணை 
யினால்‌ கட்டுப்படுத்தப்படுகின்றது, இது சர்வாதிகாரிகளின்‌ 
சிங்காசனங்களினால்‌ கட்டுப்படுத்தப்படுவதில்லை. இயேசு, 
“உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரைப்‌ பணிந்து கொண்டு, அவர்‌ ஒருவ 
ருக்கே ஆராதனை செய்வாயாக என்று எழுதியிருக்றெதே” 
(மத்‌. 4:10) என்று கூறினார்‌. 











ஏரோதுவைப்‌ பின்பற்றியவர்கள்‌ 

ஏரோது ஒருவனே கன்னை “தேவன்‌” என்று முன்னிறுத்தி 
யவன்‌ அல்ல (மற்றவர்களும்‌ இருந்தார்கள்‌) என்ற கருத்தைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுமுன்‌ இதை நாம்‌ முடிக்க விரும்புவதில்லை. 
ஏரோதுக்குப்‌ பின்‌ அநேகர்‌ அவனைப்‌ பின்பற்றியவார்களாய்‌ 
வந்தார்கள்‌. 

இப்படிப்பட்ட கூற்றைக்‌ கூறும்போது, மற்றவர்களைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசி நமது நேரத்தைச்‌ செலவிடும்படி நாம்‌ சோதிக்கப்‌ 
படுகின்றோம்‌. உதாரணமாக, நேரடியாகவே தேவன்‌ என்று 
கருதப்பட்டும்‌, தொழுது கொள்ளப்பட்டும்‌ இருந்த பார்‌ 
வோன்கள்‌, சீசார்கள்‌ மற்றும்‌ உள்ள மற்றவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ 
நமக்கு நினைவுக்கு வரும்‌. முந்திய பாடம்‌ ஒன்றில்‌ எத்தியோப்‌ 
பிய ராஜஸ்திரீயான கந்தாகே (8:27) என்பவளைப்‌ பற்றிப்‌ 
பார்த்தோம்‌. அவளுடைய கணவன்‌ எத்தியோப்பியர்களால்‌ 





தேவன்‌ என்றே கருதப்பட்டான்‌. பிறகு, தங்களைப்‌ பின்பற்றிய 
வா்களால்‌ விக்கிரகாராதனை பண்ணப்பட்ட வர்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றார்கள்‌. விக்ரெகம்‌ என்ற வார்த்தையானது நடிகர்களின்‌ 
நடிப்புக்குச்‌ சில சமயங்களில்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது: (குமிழ்‌ 
நாட்டில்‌ ஒரு குறிப்பட்ட இசையமைப்பாளர்‌ “இராக தேவன்‌” 
என்றே அழைக்கப்படுகின்றார்‌. அவர்‌ இதைக்‌ குறித்து என்ன 
நினைக்கின்றார்‌ என்று நான்‌ அறியவில்லை, ஆனால்‌ அது 
என்னை அதிர்ச்சிக்குள்ளாக்குகின்றது). சிந்தனை, வார்த்தை 
மற்றும்‌ செயல்‌ இவற்றைத்‌ தங்களை மையமாகக்‌ கொண்டவர்‌ 
களையும்‌ இதில்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. ரோமர்‌ 1:25ல்‌ 
“சிருஷ்டிகரைத்‌ தொழுது சேவியாமல்‌, சிருஷ்டியைத்‌ தொழுது 
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சேவித்த?” மக்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசப்படுகின்றது; வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, அவர்கள்‌ தங்களுக்கென்று 
சொந்த தேவர்களை ஏற்படுத்தினார்கள்‌. ஏரோதும்‌ இக்குற்றத்‌ 
தைச்‌ செய்தான்‌ என்பது உறுதியானது. நமது நடை முறைகளை 
முக்யெமாய்‌ கவனிப்பதற்கு இக்கருத்து நம்மைத்‌ தூண்ட 
வேண்டும்‌ என்றே மறுபடியும்‌ நான்‌ கூறுகின்றேன்‌. 

நான்‌ மறுபடியும்‌ நமது வசனப்‌ பகுதியைப்‌ பார்க்கின்றேன்‌. 
வசனங்கள்‌ 22 மற்றும்‌ 23ல்‌, மக்கள்‌ “இது மனுஷ சத்தமல்ல, 
இது தேவ சத்தம்‌” என்று ஆர்ப்பரித்த பிறகு, “அவன்‌ 
தேவனுக்கு மகிமையையைச்‌ செலுத்தாத. படி. யினால்‌ உடனே 
கர்த்தருடைய தூதன்‌ அவனை அடித்தான்‌” என்று குறிப்பிடப்‌ 
படுகின்றது. ஏரோதின்‌ குறிப்பிட்ட பாவமானது, அவனுக்கு 
முன்னர்‌ இருந்த நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ பாவம்‌ போன்றதாகவே 
இருந்தது, அவன்‌ தான்‌ செய்திருந்தவைகளுக்கு தேவனுக்கு 
மகிமையைச்‌ செலுத்தாமல்‌, தன்னையே மேன்மைப்படுத்திக்‌ 
கொண்டான்‌. “தேவனுக்கு மகிமையைச்‌ செலுத்தாதபடி 
யினால்‌” என்ற சொற்றொடரானது அவனைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
பார்த்த வேறு எந்த செயலைக்காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ நெருங்கிய 
குற்றமாய்‌ இருக்கின்றது! 

நாம்‌ எப்பொழுதுமே தேவனுக்கு மகிமையைச்‌ செலுத்து 
கின்றோமா? நேரம்‌, திறமைகள்‌, ஆளுமைத்‌ தன்மைகள்‌ மற்றும்‌ 
வாய்ப்புகள்‌ ஆகியவற்றினால்‌ தேவன்‌ நம்மை ஆசீர்வதித்‌ 
துள்ளார்‌. இன்னும்‌ பல வழிகளிலும்‌ நம்மை அவர்‌ ஆசீர்வதித்‌ 
துள்ளார்‌. நாம்‌ ஒரு சிறு செயலை நிறைவேற்றும்போது அதை 
மற்றவர்கள்‌ பாராட்டினால்‌, நாம்‌ அதற்கான மகிமையை 
தேவனுக்குத்‌ தருகின்றோமா? வெற்றியடைந்த மனிதர்களைப்‌ 
பேட்டி காண்கையில்‌ அவர்கள்‌ ஆண்டுக்கணக்கில்‌ தாங்கள்‌ 
எடுத்த முயற்சி மற்றும்‌ செய்த தியாகங்கள்‌ ஆகியவற்றைப்‌ 
பற்றி பேசுவதை நாம்‌ எத்தனை முறை கேட்டிருக்கன்றோம்‌? 
உண்மை என்னவென்றால்‌, மற்றவர்களும்‌ அதே அளவு கடின 
முயற்சி செய்தும்‌, தியாகம்‌ செய்தும்‌ அவற்றை அடைய 
முடியாமல்‌ போயிற்று என்பதேயாகும்‌. வெற்றி பெற்றவர்‌ 
களுக்குத்‌ தேவன்‌ கூடுதலாக சிலவற்றைக்‌ கொடுத்தார்‌ - அதை 
அவர்கள்‌ உணர்ந்து, தேவனை மகிமைப்படுத்த வேண்டும்‌! 

நீண்ட காலத்துக்கு முன்பு தாவீது, “என்‌ தேவனாகிய 
ஆண்டவரே உம்மை என்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌ துதித்து, 
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உமது நாமத்தை என்றென்றைக்கும்‌ மகிமைப்படுத்துவேன்‌” 
(சங்‌. 86:12) என்ற கூறினார்‌. அப்‌. நட. புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌ 
இதே ஆவியின்‌ தூண்டுதல்‌ பெற்ற மக்களை நாம்‌ கண்டிருக்‌ 
கின்றோம்‌. சப்பாணியாயிருந்த பிச்சைக்காரன்‌ குணமடைந்த 
போது “நடந்த சங்கதிகளைக்‌ குறித்து எல்லாரும்‌ தேவனை 
மகிமைப்படுத்தினபடி யால்‌” (அப்‌. 4:21) என்றுள்ளது. செசரியா 
வில்‌ நடந்தவைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேதுரு எருசலேமில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு விளக்கிக்‌ கூறிய பிறகு, அவர்கள்‌, 
“ஜீவனுக்கேதுவான மனந்திரும்புதலைத்‌ தேவன்‌ புறஜாதியா 
ருக்கும்‌ அருளிச்‌ செய்தார்‌ என்று சொல்லி, தேவனை 
மகிமைப்படுத்தினார்கள்‌” (11:18). பவுலின்‌ சுவிசேஷ ஊழியப்‌ 
பயணங்கள்‌ பற்றி நாம்‌ படிக்கத்‌ தொடங்கும்போது, 
ஒவ்வொரு பயணத்தின்‌ முடிவிலும்‌ அவர்‌ அந்தியோகியாவின்‌ 
சபைக்கு வந்து தாமும்‌ தம்முடன்‌ இருந்தவர்கள்‌ யாவரும்‌ 
செய்த ஊழியம்‌ என்று குறிப்பிடாமல்‌ “தேவன்‌ தங்களைக்‌ 
கொண்டு செய்தவைகளை” (14:27) என்றே குறிப்பிட்டார்கள்‌. 

ஒருமுறை, நீண்ட காலமாக மூப்பராகவும்‌ ஊழியராகவும்‌ 
பணியாற்றிய ஒருவர்‌ பாராட்டப்பட்டார்‌. பாராட்டுரையைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கேட்ட பிறகு, அவர்‌ எழுந்து நின்று, புன்சிரிப்பு 
டன்‌, “வேலித்‌ தூணின்‌ மேல்‌ நீங்கள்‌ ஒரு ஆமை இருப்பதைக்‌ 
கண்டால்‌, அது தானாகவே அங்கு வந்திருக்காது என்பதை 
நீங்கள்‌ உறுதியாய்‌ நம்ப முடியும்‌!” என்று கூறினார்‌. பின்பு 
அவர்‌, தமக்கு உதவியாயிருந்த அநேகருக்கு நன்றி செலுத்‌ 
தினார்‌, நிறைவில்‌ தாம்‌ சாதித்த யாவற்றுக்குமாக தேவனுக்கு 
மகிமையைச்‌ செலுத்தினார்‌. நாம்‌ அனைவருமே வேலித்‌ 





தூணின்‌ மேல்‌ இருக்கும்‌ ஆமைகள்‌ போன்றவர்களாகவே 
இருக்கின்றோம்‌; நாமாக அங்கு சென்று விடவில்லை! 
தேவனுக்கே உரிய மகிமையைச்‌ செலுத்தும்படிக்கு தேவன்‌ 
நமக்கு உதவுவாராக! 


முடிவுரை 

தன்னையே மையமாகக்‌ கொண்ட வாழ்வின்‌ அபாயங்‌ 
களை விரிவாக விளக்கும்‌ கருத்துப்‌ பாடமாக ஏரோதின்‌ 
வாழ்வும்‌ மரணமும்‌ அமைந்துள்ளன. இன்றைய நாட்களில்‌ சில 
வேளைகளில்‌ நாம்‌, “கண்ணியத்துடன்‌ மரித்தல்‌” என்பது 
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பற்றிப்‌ பேசுகின்றோம்‌. மருத்துவ ரீதியாக ஒருவர்‌ மரித்த பிறகு, 
அவரது வாழ்விற்கு ஆதாரமாயிருந்தவைகளினால்‌ அவரது 
வாழ்க்கை கறைப்பட்டிராத வகையில்‌ மரிக்க அவருக்குள்ள 
உரிமையை இதன்‌ மூலம்‌ நாம்‌ குறிப்பிடுகின்றோம்‌. ஆயினும்‌, 
கண்ணியத்துடன்‌ மரித்தல்‌ என்பதில்‌ மருத்துவத்‌ தொழில்‌ 
நுட்பத்தினால்‌ ஆகக்‌ கூடியது மிகவும்‌ சிறிய அளவேயாகும்‌."? 
பணத்தினாலும்‌, பதவியினுலும்‌ பெறக்‌ கூடிய மிகச்‌ சிறந்த 
மருத்துவர்களால்‌ ஏரோது சூழப்பட்டிருந்திருப்பான்‌ என்பது 
நிச்சயம்‌, ஆயினும்‌ சில மக்கள்‌ எப்பொழுதுமே குறைவான 
கண்ணியத்துடனே மரிக்கின்றார்கள்‌. கண்ணியத்துடன்‌ 
மரிப்பது அல்லது குறைவான கண்ணியத்துடன்‌ மரிப்பது 
என்பது ஒரு குறிப்பிட்ட தருணத்தில்‌ உயிர்‌ காக்கும்‌ ஆதாரங்‌ 
களை விலக்கி வைப்பதைச்‌ சார்ந்ததல்ல, ஆனால்‌ வியாதி 
தாக்குழுன்‌ ஒருவர்‌ எப்படி வாழ்ந்தார்‌ என்பதையே சார்ந்ததாக 
இருக்கின்றது. நீங்கள்‌ கண்ணியத்துடன்‌ வாழ்ந்திருந்தால்‌, 
கண்ணியத்துடன்‌ மரிப்பீர்கள்‌. காரக்தருடைய பரிசுத்தவான்‌ 
களின்‌ சரீரங்கள்‌ புற்று நோயினால்‌ உண்ணப்பட்டு வீணாவதை 
நான்‌ கண்டிருக்கிறேன்‌, ஆனாலும்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ உதடுகளில்‌ 
விசுவாசத்தோடும்‌, கண்களில்‌ நம்பிக்கையோடும்‌, மரித்தார்‌ 
கள்‌. இதுவே உண்மையில்‌ “கண்ணியத்துடன்‌ மரித்தல்‌” ஆகும்‌. 

நான்‌ மரிப்பதற்குத்‌ தயாராயிருக்கின்றேனா? நீங்கள்‌? நாம்‌ 
நமது வாழ்வைக்‌ கர்த்தருக்கு ஒப்புக்‌ கொடுத்து வாழத்‌ 
குயாராகாத வரையிலும்‌, நாம்‌ மரிப்பதற்குத்‌ தயாராக இருக்க 
முடியாது! 





அ ர்‌ 


3 காட்சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


“ஏரோதின்‌ வீடு” என்ற வரைபடத்தைப்‌ பெரிதாக்க நீங்கள்‌ 
விரும்பலாம்‌. அதைப்‌ பெரிதாக்கி, இப்பாடத்தின்‌ முதல்‌ 
பகுதியில்‌ காணப்படும்‌ ஏரோதின்‌ குடும்பம்‌ பற்றிய ஆய்வுக்கு 
அதை நீங்கள்‌ பயன்படுத்தலாம்‌. 
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குறிப்புகள்‌ 

“ஏரோதின்‌ வீடு” என்ற வரைபடத்தில்‌ பார்க்கவும்‌. “மறுகட்டுமானமானது 
கி.மு. 19ல்‌ தொடங்கியது, அது ஏரோதின்‌ மரணத்திற்கு அறுபத்தி எட்டு ஆண்டுகள்‌ 
பின்பு வரையிலும்‌ முடிவடையவில்லை. “தள்ளி வைக்கப்பட்ட இந்த மனைவி, 
அரபிய ராஜாவான அரேத்தாவின்‌ மகள்‌ ஆவாள்‌. “அப்‌. நட. 2” இதழில்‌ சவுல்‌ 
குமஸ்குவில்‌ இருந்து தப்பித்தல்‌ பற்றிய (அப்‌. 9:23-25) குறிப்புகளில்‌ காணவும்‌. 
“முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவின்‌ தகப்பனாகிய அரிஸ்தோபூலுவின்‌ பெயர்‌ 
வேதவசனங்களில்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை, ஆனால்‌ ரோமர்‌ 16:10ல்‌ இன்னொரு 
அரிஸ்தோபூலு குறிப்பிடப்படுகின்றார்‌. ரோமர்‌ 16:10ல்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ இந்த 
அரிஸ்தோபூலு என்பவர்‌ பெரிய ஏரோதின்‌ பேரன்‌ என்று அநேகர்‌ 
எண்ணுகின்றனர்‌. அப்படியானால்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ ஏரோதின்‌ 
குடும்பத்தைச்‌ சேர்ந்த பன்னிரெண்டாவது நபராக இவர்‌ இருப்பார்‌. ரோமர்‌ 
16:10ல்‌ அரிஸ்தோபூலு ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ என்று கூறப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ அவரது 
வீட்டாரில்‌ சிலர்‌ கிறிஸ்தவர்களாயிருந்தது உறுதி. அநேகமாய்‌ அவர்களில்‌ 
ஏரோதியோன்‌ என்ற ஒரு அடிமையும்‌ (ரோமர்‌ 16:11) இருந்திருக்க வேண்டும்‌; 
“யோன்‌” என்ற முடிவானது, ஏரோதுகளில்‌ ஒருவனுக்குரியவனாய்‌ இந்த 
ஏரோதியோன்‌ இருந்ததை (அல்லது இருந்திருந்ததை)ச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 
“ஏரோது அகிரிப்பாவின்‌ யூத இரத்தமானது அவனது பாட்டியாயெ 
மரியம்மிடமிருந்து வந்ததாகும்‌. தூதன்‌ கண்ணுக்குக்‌ காணப்பட்டதாக நமக்குச்‌ 
சுட்டிக்காட்டப்படவில்லை. “வசனம்‌ 23ல்‌ “அடித்தான்‌” என்பதற்கும்‌ வசனம்‌ 7ல்‌ 
“தட்டி” என்பதற்கும்‌ ஒரே கிரேக்க வார்த்தைதான்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
வசனம்‌ 7ல்‌ இது ஒரு ஆசீர்வாதமாயிருக்கின்றது; வசனம்‌ 23ல்‌ இது ஒரு 
சாபமாயிருக்கின்றது. “உருளைப்‌ புழுக்கள்‌, நாடாப்‌ புழுக்கள்‌, கொக்கிப்‌ புழுக்கள்‌, 
ஊசிப்‌ புழுக்கள்‌ முதலியவற்றினால்‌ மக்கள்‌ உபத்திரவப்பட்டார்கள்‌. “இது 
குறிப்பிடத்‌ தக்கதாகும்‌, ஏனென்றால்‌ அப்‌. நட. புத்தகத்தில்‌ மற்ற நிகழ்ச்சிகள்‌ 
நடந்த நாட்களைக்‌ கணக்கிட இது நமக்கு மிகவும்‌ உதவியாயிருக்கின்றது. '*உயிர்‌ 
காக்கும்‌ அமைப்புகள்‌ பற்றி எடுக்க வேண்டிய முடிவுகளின்‌ இடர்ப்பாடுகளை 
நான்‌ குறைத்து மதிப்பிட மாட்டேன்‌. ஆயினும்‌ ஒருவர்‌ எப்படி மரிக்கின்றார்‌ 
என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அவர்‌ எப்படி வாழ்கின்றார்‌ என்பது அதிக 
முக்கியத்துவமானதாகும்‌. 
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ஊழியர்‌ பணியின்‌ கசப்புள்ள 
இனிய்புத்‌ தன்மை 
[112:25-15:14) 


பதினோறாம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முடிவில்‌, அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த சகோதரர்கள்‌ “யூதேயாவில்‌ குடியிருக்கிற சகோதர 
ருக்கு உதவியாகப்‌ பணஞ்‌ சேகரித்து அனுப்ப வேண்டுமென்று 
தீர்மானம்‌ பண்ணினார்கள்‌. அப்படியே அவர்கள்‌ சேகரித்து, 
பர்னபா சவுல்‌ என்பவர்களுடைய கையில்‌ கொடுத்து, 
மூப்பரிடத்திற்கு அனுப்பினார்கள்‌” (11:29, 30) என்று நாம்‌ 
கண்டோம்‌. லூக்கா தரும்‌ விபரங்கள்‌, நாள்‌ வரிசைக்‌ கணக்கு 
முறையின்படி யானதென்றால்‌, பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌, “ஏரோது 
ராஜா சபையிலே சிலரைக்‌ துன்பப்படுத்தத்‌ தொடங்கிய” (12:1) 
காலத்தில்‌ யூதேயாவுக்கு வந்து சேர்ந்தார்கள்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
யாக்கோபு கொலை செய்யப்படுகையில்‌, பேதுரு சிறைச்‌ 
சாலையில்‌ அடைக்கப்படுகையில்‌ அப்பகுதியில்‌ இருந்தார்கள்‌ 
என்றே ஆகின்றது. பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌ அங்கு நடந்த ஜெபக்‌ 
கூட்டத்தில்‌, இந்தக்‌ கூட்டம்‌ பர்னபாவின்‌ அத்தை,/சித்தியான 
மரியாளின்‌ வீட்டில்‌ கலந்து கொண்டிருந்திருக்கலாம்‌. 
அப்பொழுது பேதுரு தாம்‌ அற்புதவிதமாய்‌ விடுதலையாக்கப்‌ 
பட்டதைக்‌ கூறும்படி, அக்கூட்டத்தை இடைமறித்திருக்‌ 
கலாம்‌. 

அப்‌. 11:30ல்‌ விடுபட்ட இடத்திலிருந்து அப்‌. 12:25 
தொடருகின்றது: “பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌ தர்ம ஊழியத்தை 
நிறைவேற்றின பின்பு ... எருசலேமை விட்டுத்‌ திரும்பினார்கள்‌” 
(12:25). பவுல்‌ தேவாலயத்தில்‌ கண்ட தரிசனமானது அவர்‌ 
எருசலேமுக்குச்‌ சென்ற இப்பயணத்தில்‌ நடை பெற்றிருக்கலாம்‌ 
என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌ (22:17-21). இந்தத்‌ 
தரிசனத்தைக்‌ குறித்து, பவுல்‌ மனமாற்றத்திற்குப்‌ பிறகு முதன்‌ 
முறையாக எருசலேமுக்கு வந்ததைப்‌ பற்றி (9:26-30) 
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படித்தபோது கற்றுக்‌ கொண்டோம்‌. விநியோகம்‌ நடந்தது 
எப்படியென்றோ அல்லது யூதேயாவில்‌ இருந்தவர்களின்‌ 
பதில்செயல்‌ எப்படியிருந்தது என்பது பற்றியோ நமக்கு எதுவும்‌ 
கூறப்படவில்லை, ஆனால்‌ அவர்களில்‌ பெரும்பான்மை 
யானோர்‌ தங்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டவற்றை அன்பின்‌ 
ஆவியோடு பெற்றிருப்பார்கள்‌ என்று நாம்‌ நம்புகின்றோம்‌. 
பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌ “மாற்கு என்னும்‌ மறுபேர்கொண்ட 
யோவானைக்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டு” (12:25) அந்தியோகியா 
வுக்குத்‌ திரும்பினார்கள்‌. வசனம்‌ 12:12ல்‌ யோவான்‌ மாற்கு 
பற்றிய குறிப்பொன்றை நாம்‌ பார்த்தோம்‌; அவர்‌ பர்னபாவின்‌ 
இனத்தார்‌ ஆவார்‌ (கொலோ. 4:10; யில்‌, மாற்கு, 
பர்னபாவின்‌ சகோதரன்‌,/சகோகரியின்‌ மகனாயிருக்கலாம்‌ 
என்ற யோசனை முன்‌ வைக்கப்படுகின்றது. “C௦” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது 
ஆங்கில வார்த்தையாகிய “௦௦0841” என்பதைப்‌ போல்‌ அவ்வளவு 
தீர்மானமானதல்ல; அது ஒரு நெருங்கிய உறவினன்‌ 
என்பதையே குறிப்பதாகும்‌. [எனவே தமிழில்‌ “இனத்தான்‌” 
என்ற வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது]). ஆறுதலின்‌ மகன்‌ 
என்னப்பட்டவர்‌ இந்த இளைஞனைக்‌ கர்த்தருக்கென்று ஒரு 
ஊழியக்காரனாக்குவதற்கு நம்பிக்கையுடன்‌ இருந்திருப்பார்‌ 
என்பது உறுதி. இந்த மனிதர்கள்‌ கடைசியில்‌ அந்தியோகியா 
வுக்கு வந்தபோது, சொல்வதற்கு அவர்களிடம்‌ இருந்த 
வரலாற்று நிகழ்ச்சிகள்‌ நிறைய இருந்தன! அவர்களின்‌ 
ஊழியமானது ஒப்படைக்கப்பட்ட பொறுப்பாய்‌ இருப்‌ 
பதற்குப்‌ பதில்‌, கிளர்ச்சியூட்டும்‌ அனுபவமாக இருந்தது! 

பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌ திரும்பி வந்த நிகழ்ச்சியானது 
அதிகாரம்‌ 13 தொடங்க அரங்கம்‌ அமைக்கின்றது: 











அந்தியோகியா பட்டணத்திலுள்ள சபையிலே பர்னபா 
வும்‌, நீகர்‌ என்னப்பட்ட சிமியோனும்‌, சிரேனே ஊரானாயெ 
லூகியும்‌, காற்பங்கு தேசாதிபதியாகிய ஏரோதுடனே கூட 
வளர்க்கப்பட்ட மனாயீனும்‌, சவுலும்‌, தீர்க்கதரிசிகளாயும்‌ 
போதகர்களாயும்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ கர்த்தருக்கு 
ஆராதனை செய்து உபவாசித்துக்கொண்டிருக்கிறபோது; 
“பர்னபாவையும்‌ சவுலையும்‌ நான்‌ அழைத்த ஊழியத்துக்காக 
அவர்களைப்‌ பிரித்து விடுங்கள்‌” என்று பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
இருவுளம்‌ பற்றினார்‌. அப்பொழுது உபாசித்து ஜெபம்‌ பண்ணி, 
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அவர்கள்மேல்‌ கைகளை வைத்து, அவர்களை அனுப்பினார்கள்‌ 
(13:1-3). 


அப்‌. 13 ஒரு முக்கியமான அதிகாரம்‌ ஆகும்‌. அப்‌. 13:1-3 
வசனப்பகுதியானது அப்‌. நட. புத்தகத்தின்‌ நிகழ்ச்சிகளினு 
டைய கால இடை நிலையாய்‌ உள்ளது. இவ்வசனப்பகுதிக்கு 
முன்புள்ள பகுதியில்‌ முக்கிய நபராக பேதுருவும்‌, முக்கிய 
நகரமாக எருசலேமும்‌, சுவிசேஷத்தைப்‌ பெறும்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்தவர்களாக யூதர்களும்‌ இருந்தனர்‌. அப்‌. 13:1-3க்குப்‌ 
பிறகு, முக்கிய நபராக பவுலும்‌, முக்கிய நகரமாக அந்தியோ 
கியாவும்‌, சுவிசேஷத்தைப்‌ பெறும்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்தவார்‌ 
களாக புறஜாதியாரும்‌ இருக்கின்றனர்‌. 

சுவிசேஷ ஊழியத்திற்கான இயேசுவின்‌ திட்டத்தில்‌ 
மூன்றாம்‌ நிலையை நாம்‌ அடைவது என்பது அப்‌. நட. 13ன்‌ 
இன்னொரு தனிச்‌ சிறப்பாகும்‌. அப்‌. 1:8ல்‌ இயேசு, “நீங்கள்‌ ... 
எருசலேமிலும்‌, யூதேயா முழுவதிலும்‌, சமாரியாவிலும்‌, 
பூமியின்‌ கடைசி பரியந்தமும்‌, எனக்குச்‌ சாட்சிகளாயிருப்‌ 
பீர்கள்‌” என்று கூறியிருந்தார்‌. முதல்‌ நிலை எருசலேம்‌ ஆகும்‌ 
(எருசலேமில்‌ சுவிசேஷ ஊழியம்‌ தொடங்கியதை அதிகாரம்‌ 
2ல்‌ நாம்‌ கண்டோம்‌). இரண்டாம்‌ நிலை யூதேயா 
மற்றும்‌ சமாரியா ஆகும்‌ (அதிகாரம்‌ 8ல்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ சிதறடிக்‌ 
கப்பட்ட கையும்‌, பிலிப்பு சமாரியாவுக்குச்‌ சென்றதையும்‌ நாம்‌ 
கண்டோம்‌). நிறைவாக, சபையானது நிலைநாட்டப்பட்டு 
பதினைந்து அல்லது அதற்கு மேற்பட்ட வருடங்களான பின்பு, 
சுவிசேஷமானது “பூமியின்‌ கடைசி பரியந்தமும்‌” கடைசியில்‌ 
எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டதை நாம்‌ காணுவோம்‌. 13ம்‌ அதிகாரத்‌ 
தின்‌ முடிவில்‌, விசுவாசியாத யூதர்களை நோக்கிப்‌ பவுல்‌, “நீர்‌ 
பூமியின்‌ கடைசி பரியந்தமும்‌ இரட்சிப்பாயிருக்கும்படி ... 
கார்த்தர்‌ எங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டிருக்கிறபடியினால்‌ 
இப்படிச்‌ செய்கிறோம்‌” (13:47) என்று கூறப்போகிறார்‌. 

மற்றும்‌, அதிகாரம்‌ 13ல்‌ பவுலின்‌ நற்செய்திப்‌ பயணங்கள்‌ 
தொடங்குகின்றன. (நம்மில்‌ அநேகர்‌ அப்‌. நட. புத்தகத்தை 
நினைக்கும்போது, உடனடியாக பவுலின்‌ பயணங்களைப்‌ 
பற்றி நினைக்கின்றோம்‌.) இந்த ஊழியப்‌ பயணங்களைப்‌ 
படிக்கையில்‌, இழந்துபோகப்பட்டு, மரிக்கும்‌ நிலையில்‌ உள்ள 
உலகத்திற்கு சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ செல்லும்‌ உத்வேகத்தை 
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நாம்‌ உணருவோம்‌ என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. 

இந்தப்‌ பாடத்தில்‌, பவுலின்‌ முதல்‌ பயணத்தின்‌ தொடக்கத்‌ 
தைக்‌ கூறும்‌ 13:1-14 வசனப்‌ பகுதிகளை நாம்‌ காண்போம்‌. 
அடுத்து வரும்‌ எட்டு அல்லது ஒன்பது அதிகாரங்களில்‌ நாம்‌ 
பவுலின்‌ ஊழியப்‌ பிரயாசங்களைப்‌ படிக்கவிருப்பதால்‌, 
ஊழியப்‌ பணியின்‌ கசப்புள்ள இனிப்புத்‌ தன்மை பற்றிப்‌ 
படித்துத்‌ தொடங்குவது பயனுள்ளதாயிருக்கும்‌. அநேக வேத 
வசனப்‌ பகுதிகள்‌ (வெளி. 10:9-11), சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கிப்பதில்‌ உள்ள இனிப்புத்‌ தன்மை மற்றும்‌ கசப்புத்‌ 
குன்மை பற்றிப்‌ பேசுகின்றன. 





ஊழியப்‌ பணி: இனிப்பு (13:1-3) 

ஒரு மாபெரும்‌ குடும்பம்‌ (வ. 1) 

வசனம்‌ 1, “அந்தியோகியா பட்டணத்திலுள்ள சபையிலே” 
என்று தொடங்குகின்றது. முந்திய பாடம்‌ ஒன்றில்‌ நாம்‌, 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த விசேஷித்த சபையைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிட்டிருந்தோம்‌: அது, புறஜாதியாரை வெளிப்படையாய்‌ 
அணுகிய முதல்‌ பிராந்திய சபையாகவும்‌, யூதர்‌ மற்றும்‌ 
புறஜாதியார்‌ ஆகிய இரு தரப்பாரும்‌ உறுப்பினர்களாயிருந்த 
முதல்‌ பிராந்திய சபையாகவும்‌, இன்னொரு பிராந்திய 
சபைக்குப்‌ பொருள்‌ சகாயம்‌ அளித்த முதல்‌ பிராந்திய 
சபையாகவும்‌ இருந்தது. இப்பொழுது அந்தியோகியாவின்‌ 
சபையானது ஆத்துமாக்களுக்கான உலகளாவிய 
கண்ணோட்டம்‌ கொண்ட முகல்‌ பிராந்திய சபையானது, 
ஊழியப்‌ பணியை நீங்கள்‌ செய்யும்போது அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த சபையின்‌ கண்ணோட்டம்‌ கொண்ட பிராந்திய 
சபைகளுடன்‌ நீங்கள்‌ ஐக்கியம்‌ கொள்ளுகின்றீர்கள்‌. 





மாபெரும்‌ நண்பர்கள்‌ (வ. 1) 

நீங்கள்‌ ஊழியப்பணி செய்யும்போது, தேவனுடைய 
திராட்சத்‌ தோட்டத்தின்‌ சிறந்த சில ஊழியர்களுடன்‌ 
இணைந்து வேலை செய்ய வாய்ப்பைப்‌ பெறுகின்றார்கள்‌. 
அந்தியோகியாவில்‌ இவ்வித இணைந்து ஊழியம்‌ செய்தவர்‌ 
களின்‌ பெயர்பட்டியல்‌, வசனம்‌ 1ல்‌ தரப்படுகின்றது: 
“அந்தியோகியா பட்டணத்திலுள்ள சபையிலே பர்னபாவும்‌, 
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நீகர்‌ என்னப்பட்ட சிமியோனும்‌, சிரேனே ஊரானாகிய 
லூகியும்‌, காற்பங்கு தேசாதிபதியாயெ ஏரோதுடனே கூட 
வளர்க்கப்பட்ட' மனாயீனும்‌, சவுலும்‌, தீர்க்கதரிசிகளாயும்‌, 
போதகர்களாயும்‌ இருந்தார்கள்‌.” ஐந்து மனிதர்கள்‌ 
குரிசிகள்‌ மற்றும்‌ போதகர்கள்‌” என்று பட்டியலிடப்‌ 
பட்டிருக்கின்றார்கள்‌ (இவ்விரண்டு சொற்றொடர்களுமே, 
ஏவுகலினால்‌ பேசிய மனிதர்கள்‌ என்பதையே அநேகமாய்க்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன”). முதலாவது, ஆறுதலின்‌ மகனாகிய 
பர்னபாவின்‌ பெயர்‌ பட்டி யலிடப்பட்டுள்ளது. அடுத்தது “நீகா்‌ 
என்னப்பட்ட சிமியோன்‌” என்பவர்‌” பெயர்‌ உள்ளது. 
சிமியோன்‌ என்பது அவரது யூதப்‌ பெயர்‌, நீகர்‌ என்பது அவரது 
ரோமப்‌ பெயராகும்‌ (“நீகர்‌” என்பது “கறுப்பு” என்பதன்‌ 
இலக்கீன்‌ பெயராகும்‌, அநேகமாக இது சிமியோனின்‌ கறுப்பு 
நிறத்தைக்‌ குறித்திருக்கலாம்‌). அடுத்தது, சிரேனே ஊரைச்‌ 
சேர்ந்த லூகியின்‌ பெயர்‌ உள்ளது. அநேகமாக அவர்‌ 
அந்தியோகியா வந்து சபையை நிலைநாட்டிய “சிரேனே 
பட்டணத்தாரில்‌. ...” (11:20) ஒருவராயிருந்திருக்கலாம்‌. (லூகி 
என்பது கிரேக்க மொழியில்‌ ஒரு பொதுவான பெயராகும்‌. 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அநேகர்‌ இப்பெயரால்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படுகின்றார்கள்‌.) பிறகு, “காற்பங்கு தேசாதிபதியாகிய 
ஏரோதுடனே கூட வளர்க்கப்‌ பட்ட மனாயீன்‌” (ஏரோது 
அந்திப்பாவைப்‌ பற்றிய குறிப்புகளை பார்க்கவும்‌) என்பவரின்‌ 
பெயர்‌ உள்ளது. இவர்‌ அரசாங்கத்‌ தொடர்பு உள்ளவரா 
யிருந்தார்‌. (இவர்கள்‌ பற்றிய மற்ற விபரங்களை அறிய நாம்‌ 
எவ்வளவாய்‌ ஆவல்‌ உள்ளவர்களாயிருக்கின்றோம்‌!) சவுல்‌ 
கடைசியில்‌ குறிப்பிடப்‌ படுகின்றார்‌, ஒருவேளை இது 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையில்‌ இவரது நிலையைக்‌ 
குறிப்பிடுவதாயிருக்கலாம்‌. அவர்‌ அந்த காலகட்டத்தில்‌ 
ஓராண்டுக்கும்‌ சற்று அதிகமான நாட்களே அந்த சபையுடன்‌ 
இருந்து கொண்டிருந்ததாலும்‌ (11:26), மற்றும்‌ அவர்‌ 
பர்னபாவின்‌ ஆதரவில்‌ அங்கு வந்தவராகக்‌ கருதப்பட்டார்‌. 
பட்டியலை மறுபடியும்‌ பாருங்கள்‌: ஐந்து மனிதர்களும்‌ 
உலகத்தின்‌ வித்தியாசப்பட்ட பகுதிகளில்‌ இருந்து வந்தவர்கள்‌ 
ஆவார்கள்‌; அவர்கள்‌ சமுதாயத்தின்‌ வித்தியாசப்பட்ட 
பகுதியைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌; அவர்களின்‌ தோலின்‌ நிறம்‌ கூட 
வித்தியாசப்பட்டதாய்‌ இருந்தது. இயேசுவின்‌ மீது அன்பும்‌, 
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ர்க்க 
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மக்களின்‌ மீது அன்பும்‌, இவ்விரு சாராரையும்‌ ஒன்றாக்கும்‌ 
விருப்பமும்‌ அவர்களுக்குள்‌ இருந்த பொதுவான விஷயம்‌ 
ஆகும்‌. ஆஸ்திரேலியாவின்‌ சிட்னியில்‌ இருந்த - மற்றும்‌ எனக்கு 
நன்கு பழக்கப்பட்ட மற்ற - ஊழியக்குழுவினர்‌ ஒவ்வொரு 
வரும்‌ கர்த்தர்‌ மேல்‌ கொண்டிருந்த அன்பை நான்‌ இவ்விடத்‌ 
தில்‌ நினைவுகூருகின்றேன்‌. நீங்கள்‌ ஊழியப்‌ பணியில்‌ 
ஈடுபடும்போது இவ்விதமாய்‌ மக்களுடன்‌ கலந்து பழக 
வேண்டியிருக்கும்‌! 


மாபெரும்‌ ஐக்கியம்‌ (வ. 2) 

அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையின்‌ முக்கியமான 
ஊழியக்காரர்களின்‌ பெயர்களைப்‌ பட்டியலிட்ட பிறகு, 
வசனம்‌ 2, “அவர்கள்‌” கர்த்தருக்கு ஆராதனை செய்து,” உபவா 
சித்துக்கொண்டிருக்கிறபோது. ...” என்று தொடங்குகின்றது. 
“சிலவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌” என்று காத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறவர்களுக்காகப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டி 
ருக்கவில்லை. கர்த்தருடைய ஊழியத்தில்‌ செயல்படுகின்றவர்‌ 
களாயிருப்பவர்களில்‌ இருந்தே அவர்‌ தனது தெரிவை மேற்‌ 
கொண்டார்‌. சபையில்‌ உங்களுக்குரிய விசேஷ நிலையை 
(ஊழியத்தை) இன்னும்‌ நீங்கள்‌ கண்டடையவில்லையென்‌ 
றால்‌, உங்களால்‌ செய்ய முடிந்தவற்றில்‌ நீங்கள்‌ இன்னும்‌ 
ஈடுபடாததே அதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கலாம்‌. “சுறுசுறுப்பா 
னவர்களையே தேவன்‌ அழைக்கின்றார்‌. ” 

உபவாசித்தல்‌ (ஒரு குறிப்பிட்ட நேரம்‌ உணவு உண்ணா 
மலேயே இருத்தல்‌) என்பது அப்‌. நட. புத்தகத்தில்‌ இவ்விடத்‌ 
தில்தான்‌ முதல்‌ முதல்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றது.£ பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ உபவாசம்‌ என்பது, அடிப்படையில்‌ மனவருத்‌ 
தத்தை விளக்குவதாய்‌ இருந்தது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உபவாசம்‌ 
என்பது அடிப்படையில்‌, முன்னுரிமைகளைக்‌ குறிப்பதா 
யிருக்கின்றது. அதிக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு உணவுண்பது என்பது 
முக்கியமானதாயிருக்கவில்லை. சில வேளைகளில்‌, தேவனு 
டைய நோக்கங்களை நிறைவேற்றுவதற்காக அவர்கள்‌ உணவு 
வேளைகளைக்கூட கண்டு கொள்ளாமல்‌ இருந்தனர்‌. 

நீங்கள்‌ ஊழியப்பணியில்‌ ஈடுபட்டிருக்கும்போது, தனது 
முன்னுரிமைகளை நிலைப்படுத்தியுள்ள ஒரு ஐக்கியத்தின்‌ 
பாகமாக நீங்கள்‌ இருந்து, தேவனுக்கும்‌, மனிதருக்கும்‌ ஊழியம்‌ 
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செய்ய ஒப்புக்‌ கொடுத்திருக்கும்‌ மக்களுடன்‌ நீங்கள்‌ 
இணைந்துள்ளீர்கள்‌. இதைவிடச்‌ சிறந்த ஐக்கியம்‌ வேறு 
இல்லை! 


ஒரு மாபெரும்‌ உணர்வு (வ. 2, 3) 

அவர்கள்‌ ஆராதனை செய்து உபவாசித்துக்‌ கொண்டி ருந்த 
போது, “பர்னபாவையும்‌ சவுலையும்‌ நான்‌ அழைத்த 
ஊழியத்துக்காக அவர்களைப்‌ பிரித்து விடுங்கள்‌ என்று பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ திருவுளம்‌ பற்றினார்‌” (வ. 2௮). பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ பேசியபோது அநேகமாய்‌ சபையானது கூடி 
வந்திருக்கும்‌; ஒருவேளை, இந்த உலகத்தாருக்கு இயேசுவின்‌ 
செய்தியைப்‌ பகிர்ந்து கொள்வதற்காக அவர்கள்‌ ஒரு ஜெபக்‌ 
கூட்டம்‌ கூடியிருக்கலாம்‌. மீண்டும்‌ ஒருமுறை, தேவன்‌ உலக 
மக்கள்‌ யாவருக்கும்‌ சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ செல்லும்‌ தமது 
திட்டத்தை ஊக்கப்படுத்த விரைவான நடவடிக்கை எடுத்தார்‌. 
ஏவப்பட்ட பிரசங்கியார்கள்‌ அந்த பிராந்திய சபையில்‌ 
இருந்ததால்‌ (வ. 1), பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அநேகமாக அவார்‌ 
களில்‌ ஒருவர்‌ மூலமாகவே பேசியிருப்பார்‌. 

இரண்டு மனிதர்கள்‌ அனுப்பப்பட வேண்டும்‌ என்று 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இயேசு “குறிப்புக்‌ 
கட்டளையின்‌” படி மனிதர்களை அனுப்பியபோது இரண்டி 
ரண்டு பேர்களாகவே அனுப்பினார்‌ (மாற்‌. 6:7, 11). ஊழியத்‌ 
தைச்‌ செய்வதில்‌ பயன்படுத்தக்கூடிய நல்ல நடைமுறையாக 
இது இருக்கின்றது. “ஒண்டியாயிருப்பதிலும்‌ இருவர்‌ 
கூடியிருப்பது நலம்‌ ... ஒருவன்‌ விழுந்தால்‌ அவன்‌ உடனாளி 
அவனைத்‌ தூக்கி விடுவான்‌” (பிர. 4:9, 10). வசனம்‌ 1ல்‌ 
முதலாவதாகவும்‌, கடைசியாகவும்‌ குறிப்பிடப்பட்ட பர்ன 
பாவும்‌, சவுலுமே அந்த இரண்டு மனிதர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. பர்ன 
பாவைக்‌ தேர்வு செய்தது பற்றி யாரும்‌ வியப்படைந்திருக்க 
மாட்டார்கள்‌; சவுலைத்‌ தேர்வு செய்தது பற்றி சிலர்‌ தங்கள்‌ 
புருவங்களை உயர்த்தியிருப்பார்கள்‌.” முதல்‌ ஊழியப்பயணத்‌ 
திற்காகப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அந்தியோகியொவின்‌ சபையில்‌ 
இருந்தவர்களிலேயே மிகச்‌ சிறந்த மனிதர்கள்‌ இருவரைத்‌ 
தேர்ந்தெடுத்தார்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ சிலர்‌, சிறந்த 
மனிதர்களை நாம்‌ நமது பிராந்திய சபையில்‌ பிரசங்கிக்க 
வைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டுமென்றும்‌, அதற்கடுத்துள்ள சிறந்த 
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மனிதர்களை மற்றவர்களுக்குப்‌ பிரசங்கிக்க அனுப்ப வேண்டு 
மென்றும்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌, பரிசுத்த ஆவியான 
வரின்‌ சிந்தை இவ்விதமாய்‌ இருக்கவில்லை. 

“பர்னபாவையும்‌ சவுலையும்‌ நான்‌ அழைத்த ஊழியத்துக்‌ 
காக அவர்களைப்‌ பிரித்து விடுங்கள்‌” (வ. 2ஆ) என்பதே பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ செய்தியாயிருந்தது. இவ்விடத்தின்‌ வினைச்‌ 
சொல்‌ அமைப்பானது, இது அம்மனிதார்களை அழைத்த 
நிகழ்ச்சியல்ல என்பதைக்‌ குறிப்பிட்டுக்‌ காட்டுகின்றது. எல்லா 
மனிதர்களுக்கும்‌ சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ செல்லும்படியான 
பணிக்கு சவுல்‌ தமஸ்குவுக்குச்‌ செல்லும்‌ சாலையில்‌ 
பன்னிரெண்டு ஆண்டுகளுக்கு முன்னரே அழைக்கப்பட்டு 
விட்டார்‌ (26:12-18 ஐக்‌ காணவும்‌). ஒருவேளை பர்னபாவும்‌ 
கூட சில காலத்திற்கு முன்னதாகவே கர்த்தரால்‌ அழைக்கப்‌ 
பட்டிருக்க வேண்டும்‌. இப்பொழுது அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த சடையார்‌, அவ்விருவரையும்‌ அவர்களின்‌ விசேஷித்த 
ஊழியத்திற்காகப்‌ “பிரித்து வைக்கும்‌” சிலாக்கியத்தைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. 

பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ கட்டளைக்குக்‌ கழ்ப்படிவதில்‌ 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையானது ஒரு விசேஷித்த 
ஆராதனையை நடத்தியது, அந்த ஆராதனையில்‌ அவர்கள்‌ 
“உபவாசித்து, ஜெபம்‌ பண்ணி அவர்கள்மேல்‌ கைகளை 
வைத்து, அவர்களை அனுப்பினார்கள்‌” (வ. 3). இது 
பா்னபாவுக்கும்‌ சவுலுக்கும்‌ விசேஷித்த வரத்தைக்‌ கொடுப்ப 
தற்காக நடந்த ஆராதனை அல்ல; அவர்கள்‌ ஏற்கனவே, 
ஏவப்பட்ட பிரசங்கியார்களாகத்தான்‌ இருந்தார்கள்‌ (வ. 1). 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையானது ஆவியானவரிடத்‌ 
இலிருந்து ஒரு ஆவிக்குரிய வரத்தை அப்போது அவர்களுக்குப்‌ 
பெற்றுத்‌ தரவில்லை, ஆனால்‌ அச்சபை, ஆவியானவரின்‌ 
செயல்பாட்டை அறுகிப்படுத்தியது. புரூஸ்‌ இதை இவ்வாறு 
விளக்குகிறார்‌, 








இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ பர்னபா மற்றும்‌ சவுல்‌ ஆகியோரின்மேல்‌ 
கைகளை வைத்த செயலானது, அவர்கள்‌ ஏற்கனவே பெற்றி 
ராத ஒரு வரத்தையோ அல்லது அதிகாரத்தையோ அவர்களுக்‌ 
குக்‌ கொடுக்கவில்லை; ஆனால்‌, அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த 
சபையானது ... அவர்களுடன்‌ இருந்த தனது ஐக்கியத்தை 
வெளிப்படுத்தி அவர்களைத்‌ தங்கள்‌ தூதர்கள்‌ அல்லது 
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“அப்போஸ்தலர்கள்‌” என்று ஏற்றுக்‌ கொண்டதை இதன்‌ மூலம்‌ 
அர்த்தப்படுத்தியது. அவர்கள்‌ முழுச்சபையாராலும்‌ 
அனுப்பப்பட்டார்கள்‌, அவர்கள்‌ மறுபடி அந்தியோகியா 


வுக்குத்‌ திரும்பி வந்தபோது முழு சபையாரையும்‌ கூடிவரச்‌ 
செய்து தங்களின்‌ அறிக்கையைச்‌ சமர்ப்பித்தார்கள்‌ (14:26, 27). 


அந்த ஆராதனையானது அவ்விரு மனிதர்களுக்கும்‌ மற்றும்‌ 
சபையாருக்கும்‌ பரஸ்பரம்‌ நன்மையளிப்பதாயிருந்தது. அந்த 
ஆராதனை பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌ தங்களது கடமையின்‌ 
பாரத்தை உணரும்படி செய்தது (14:23). அந்த ஆராதனை, 
உறுப்பினர்கள்‌ அம்மனிதர்களுடனான தங்கள்‌ உறவுகளை 
மனதில்‌ ஆழப்பதுயச்‌ செய்தது: இவர்கள்‌ அவர்களின்‌ 
(சபையாரின்‌) “அப்போஸ்தலர்கள்‌” - அவர்களால்‌ அனுப்பப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌ (“அப்போஸ்தலர்கள்‌ என்றால்‌ 
அனுப்பப்பட்ட வர்கள்‌ என்று அர்த்தம்‌, அவர்கள்‌ சபையாரால்‌ 
அல்லது கர்த்தரால்‌ அனுப்பப்பட்டவர்களாயிருக்கலாம்‌. 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 14:14ல்‌ “அப்போஸ்தலர்கள்‌” என்று 
குறிப்பிடப்பட்டார்கள்‌). “உபவாசம்‌” என்ற வார்த்தையானது 
இது மிகவும்‌ கவனிக்கத்‌ தக்க ஒரு விஷயமாகும்‌ என்று 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகின்றது, இதை அவசரமாய்ச்‌ 
செய்யவும்‌ கூடாது; அவர்கள்‌ (பசியைக்‌ கூடக்‌ கவனியாமல்‌) 
போதிய அளவு நேரம்‌ எடுத்து இவ்வூழியத்தைச்‌ சரியாகச்‌ 
செய்வதற்கு முயற்சி யெடுத்தார்கள்‌, நாமும்‌ கூட இன்றைய 
நாளில்‌ ஊழியக்‌ களத்திற்கு ஒருவரை அனுப்பும்போது 
அவரைப்‌ பிரித்தெடுத்து வைப்பதற்கு - அவரது மனதிலும்‌ நமது 
மனதிலும்‌ பதியும்படியான - ஒரு பரிசுத்த ஆராதனையை 
ஏறெடுக்க வேண்டியது மிகவும்‌ அவசியமானதாகும்‌ (14:23). 

ஆராதனை நிறைவுற்றபோது, அந்தியோகியாவின்‌ 
சகோதரர்கள்‌ “அவர்களை அனுப்பினார்கள்‌” (வ. 3ஆ). ஒரு 
நிமிடத்திற்கு, பட்டணத்தை விட்டுப்‌ புறப்படும்‌ பர்னபா 
அல்லது சவுல்‌ என்று உங்களை எண்ணிக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, 
சகோதரர்களின்‌ ஜெபங்கள்‌ மற்றும்‌ வாழ்த்துக்கள்‌ உங்கள்‌ 
செவிகளில்‌ ரீங்காரம்‌ செய்கின்றன. அவ்விரண்டு மனிதர்களும்‌ 
உணர்வுகளின்‌ கலவையில்‌ இருந்தார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை; அறியாததை எதிர்கொள்ளப்‌ போவதில்‌ 
உள்ள உணர்வுக்‌ கிளர்ச்சியையும்‌, கடினத்தன்மையையும்‌ 
அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌. ஆயினும்‌, அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
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எங்கிருக்க வேண்டும்‌, என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ 
விரும்பினாரோ அதையே மிகச்‌ சரியாகச்‌ செய்தார்கள்‌. 
தங்களுடைய ஜீவனுக்காக அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
திட்டத்தை நிறைவேற்றுகிறார்கள்‌ என்று ஊழியக்காரர்கள்‌ 
மாபெரும்‌ உணர்வடைய முடியும்‌. 

அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களிடம்‌ பேசியது 
போல்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இன்று நம்மிடம்‌ நேரடியாகப்‌ 
பேசுவதில்லை, ஆனால்‌ ஓவ்வொரு கிறிஸ்தவரின்‌ வாழ்க்‌ 
கைக்கும்‌ தேவன்‌ ஒரு திட்டம்‌ இன்றும்‌ வைத்திருக்கின்றார்‌ 
என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌.” உங்கள்‌ வாழ்க்கைக்கான அந்தத்‌ 
திட்டத்தைக்‌ கண்டறிவதென்பது எப்போதுமே சுலபமாயிரா 
மற்‌ போகலாம்‌, ஆனால்‌ அதற்காக முயற்சி செய்வது பலனுள்ள 
தாகும்‌. உங்களுக்கான அவரின்‌ திட்டத்தைக்‌ கண்டுபிடிக்க, 
அவர்‌ உங்களுக்குக்‌ கொடுத்துள்ள தாலந்துகளை நினைத்துப்‌ 
பார்ப்பதும்‌, இவைகள்‌ உங்கள்‌ சொந்த வளர்ச்சிப்‌ 
பெருக்கத்திற்காகக்‌ கொடுக்கப்படவில்லை, மாறாக அவரது 
நாமத்தை மகிமைப்படுத்தவே கொடுக்கப்பட்டிருக்கின்றன 
என்றும்‌ புரிந்துகொள்வது ஒரு வழியாகும்‌. அவரது சித்தத்தைக்‌ 
கண்டறிய இன்னொரு வழி, வாய்ப்புக்கான திறந்த கதவு 
களைக்‌ காண்பது ஆகும்‌. எழுதுவதில்‌ எனக்குள்ள விருப்பமும்‌, 
இன்றைக்கான சத்தியம்‌ பத்திரிகைக்காக எழுதும்படி சரியான 
நேரத்தில்‌ எடி க்ளோயர்‌ எனக்கு விடுத்த அழைப்பும்‌, 
இப்பணியானது தேவன்‌ தமது சித்தத்தினால்‌ எனக்களித்த 
நிறைவான பணிகளில்‌ ஒன்று என்று என்னை ஏற்றுக்‌ கொள்ளச்‌ 
செய்திருக்கன்றன. 

தேவனுடைய ஊழியத்தில்‌ நீங்கள்‌ ஒரு விசேஷித்த 
பணிக்கென்று பிரித்து வைக்கப்பட்டிருப்பதை விசுவாசிக்‌ 
கிறீர்கள்‌ என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. அந்தப்‌ பணி மிகப்‌ 
பெரியதாகவோ அல்லது வசிகரமுடையதாகவோ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்ற அவசியம்‌ இல்லை - அது ஒரு கலசம்‌ தண்ணீர்‌ 
கொடுக்கும்‌ பணியாகக்கூட இருக்கலாம்‌ (மாற்‌. 9:41) - ஆனால்‌ 
அது உங்களுக்கான விசேஷித்த பணியாக இருக்க வேண்டும்‌. 
உங்களின்‌ விசேஷித்த ஊழியத்தைக்‌ காண்பது என்பது 
மாபெரும்‌ உணர்வு மிக்க ஒரு விஷயமாகும்‌! 

ஊழியப்‌ பணியைப்‌ பொதுப்படையாய்‌ நாம்‌ கவனித்தால்‌, 
“ஒரு மாபெரும்‌ எதிர்காலம்‌” முதலான (மத்‌. 28:18-20; தானி. 
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12:3) கூடுதல்‌ இனிமைகளை நாம்‌ குறிப்பிட முடியும்‌, ஆனால்‌ 
நமது வேதபாடப்‌ பகுதியை நாம்‌ தொடர்ந்து பார்க்க 
வேண்டும்‌. இதை நாம்‌ பார்க்கையில்‌ ஊழியப்பணியில்‌ 
கசப்புள்ள பக்கமும்‌ இருப்பதை நாம்‌ காணுகின்றோம்‌. 


ஊழியப்‌ பணி: கசப்பு (13:4-14) 

பர்னபாவும்‌ சவுலும்‌, யோவான்‌ மாற்குவைத்‌ “தங்கள்‌ 
உதவிக்காரனாக” (வ. 5) அழைத்துச்‌ சென்றார்கள்‌. “அப்படியே 
அவர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியினால்‌ அனுப்பப்பட்டு,” [பதினைந்து 
அல்லது பதினாறு மைல்கள்‌ மேற்கு நோக்கிப்‌ பயணம்‌ செய்து] 
செலுக்கயொ [அந்தியோகியாவின்‌ துறைமுகமாய்‌ செயல்பட்ட] 
பட்டணத்துக்கு வந்து, கப்பல்‌ ஏறி அங்கிருந்து சீப்புருகீவுக்குப்‌ 
போனார்கள்‌” (வ. 4). சீப்புரு ஒரு பெரிய தீவு (ப்புரு தவு 140 
மைல்கள்‌ நீளமும்‌ 60 மைல்கள்‌ அகலமும்‌ உடையதாகும்‌ [224 
கி.மீநீளம்‌, 96 கி.மீ அகலம்‌]) ஆகும்‌, தாமிரச்‌ சுரங்கங்‌ களுக்கும்‌, 
கப்பல்‌ கட்டும்‌ தொழிலுக்கும்‌ அத்தீவு புகழ்‌ பெற்றதாகும்‌. 
அவர்கள்‌ முதலில்‌ சீப்புரு தீவைச்‌ சென்றடையக்‌ காரணம்‌ 
ஒருவேளை, பர்னபா (அக்குழுவின்‌ முன்னோடி) அத்தவைச்‌ 
சேர்ந்தவர்‌ (4:36) என்பதும்‌, அவர்‌ தமது குடும்பத்தார்‌ மற்றும்‌ 
நண்பர்களிடத்தில்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ள 
விரும்பினார்‌ என்பதுமாக இருக்கலாம்‌.'' அத்தீவை 





அடைவதற்கான எழுபது மைல்‌ பிரயாணம்‌ அக்காலத்தில்‌ 
குறிப்பிடத்‌ தக்க முக்கியத்துவம்‌ பெற்றிரா விட்டாலும்‌, அது 
ஆழமான விசேஷ நோக்குடையதாய்‌ இருந்‌ திருக்கும்‌. “005- 
pe!” என்ற வார்த்தையிலுள்ள “ஐ” என்ற வார்த்தையை ஒரு 
பிராந்திய சபை கடைசியாகச்‌ செய்தது. 

அம்மூன்று மனிதர்களும்‌ சீப்புரு தவை அடைந்தபோது, 
அவர்களின்‌ நல்லுணர்வுகள்‌ சற்று காலம்‌ நீடித்து இருந்‌ 
திருக்கும்‌. அவர்கள்‌ நண்பர்களின்‌ தோழமையில்‌ இருந்தார்கள்‌; 
அவர்கள்‌ கர்த்தரின்‌ ஊழியத்தைச்‌ செய்து கொண்டிருந்‌ 
தார்கள்‌; அவர்கள்‌ ஒரு அழகான இடத்தில்‌ இருந்தார்கள்‌. 
அத்தவு முன்‌ காலங்களில்‌ “மகிழ்ச்சியின்‌ தீவு?” என்ற 
அர்த்தத்தில்‌ மக்காரியா என்று அழைக்கப்பட்டது. சீப்புரு 
தீவிற்கு ஊழியப்‌ பணிக்காகச்‌ செல்வதை, கோவாவில்‌"? சென்று 
பிரசங்கிப்பதற்கு ஒப்பிட முடியும்‌. ஆயினும்‌, விரைவிலேயே 
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அந்த ஊழியக்‌ குழுவினர்‌, தங்கள்‌ முயற்சிகளின்‌ முதல்‌ கசப்புச்‌ 
சுவையை எதிர்கொள்ள வேண்டியதாயிற்று. 


அதைரியப்படுத்தப்படுதலும்‌ மனச்‌ சோர்வும்‌ (வ. 5, 6) 

சீப்புரு தீவின்‌ கிழக்கில்‌ உள்ள பெரு நகரத்‌ துறைமுகமும்‌, 
அந்தத்‌ தீவின்‌ வியாபார மையமுமாக இருந்த சாலமி 
பட்டணத்தில்‌ அந்தக்‌ குழு கரையேறிற்று. “சாலமி பட்டணத்‌ 
தில்‌ வந்தபோது அவர்கள்‌ யூதருடைய ஜெப ஆலயங்களில்‌ 
தேவவசனக்கைப்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌” (வ. 5). சீப்புரு தீவில்‌ 
யூதமக்கள்‌ தொகை ஏராளமாயிருந்தது, எனவேதான்‌ நாம்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ ஜெப ஆலயங்கள்‌ என்ற பன்மைச்‌ சொல்லைப்‌ 
பார்க்க முடிகின்றது. முதலில்‌ ஜெப ஆலயத்தில்‌ பிரசங்கிப்பது 
என்பது ஊழியப்பயணங்களில்‌ பின்பற்றிய நடைமுறை 
மாதிரியாக இருந்தது. இது சுவிசேஷத்தை முதலாவது யூதர்கள்‌ 
கேட்பதற்கு வாய்ப்பளித்தது (ரோமர்‌ 1:16), மற்றும்‌ தேவ 
பயமுள்ள புறஜாதியாரைத்‌ தொடர்பு கொள்ளவும்‌ இது 
தொடங்குமுனையாக இருந்தது. 

சாலமியில்‌ தங்கள்‌ ஊழியத்தைத்‌ தொடர்ந்து, பர்னடாவும்‌ 
சவுலும்‌ “அத்தவு முழுவதிலும்‌” சென்று (வ. 6) - தொன்னூறு 
அல்லது அதற்கதிகமான மைல்கள்‌ - தாங்கள்‌ சென்ற எல்லா 
நகரங்களிலும்‌ நிச்சயமாகவே நற்செய்தியைப்‌ பிரசங்கித்த 
வண்ணம்‌ சென்றார்கள்‌. இந்தத்‌ தொடக்க கால முயற்சிகள்‌ 
பற்றி லூக்கா கூறியவைகளல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ கூறாமல்‌ 
விட்டவைகளே குறிப்பிடத்‌ தக்க உண்மையாயிருக்கின்றன. 
அப்‌. நடபடிகளில்‌ இவ்விடத்தில்‌ சுவிசேஷத்திற்குப்‌ பதில்‌ 
செய்கையென்ன என்று குறிப்பிடப்படவில்லை. எனக்கு, 
ஆஸ்திரேலியாவின்‌ சிட்னியில்‌ என்னுடைய தொடக்க கால 
ஊழிய நாட்கள்‌ நினைவுக்கு வருகின்றது. சீப்புரு தீவு 
“மகிழ்ச்சியான தவு” என்று அறியப்பட்டது; ஆஸ்திரேலியா 
வானது “நல்‌ அதிர்ஷ்டத்தின்‌ நாடு” என்று அழைக்கப்படு 
கின்றது. இரு தீவுகளுமே இயற்கை வளங்கள்‌ மற்றும்‌ 
கண்ணுக்கு அழகிய காட்சிகள்‌ ஆகியவற்றால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன - ஆனால்‌ இவையிரண்டுமே உலகத்தில்‌ சுவி 
சேஷத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ இடங்கள்‌ என்ற தகுதியைப்‌ 
பெறுவதில்லை. என்னிடம்‌ ஒரு ஆஸ்திரேலியா, “எங்களிடம்‌ 
ஆதவன்‌ உண்டு, அலைகடல்‌ உண்டு, சமுதாயப்‌ பாதுகாப்பும்‌ 

















102 


உண்டு, எங்களுக்கு தேவன்‌ எதற்கு?” என்று என்னிடத்தில்‌ 
கூறினார்‌. நேர்மையாக சத்தியத்தைத்‌ தேடும்‌ ஆத்துமாக்‌ 
களைக்‌ கண்டடைய எங்களுக்குச்‌ சற்றுக்காலமாயிற்று. எங்கள்‌ 
ஊழியத்தில்‌ உண்மையையும்‌, தேவனிடத்தில்‌ விசுவாசத்தை 
யும்‌ கொண்டு எங்களது முயற்சி சிறு பலன்‌ காண நாட்கள்‌, 
வாரங்கள்‌, மாதங்களாயின. ஊழியப்பணி செய்கின்ற வேளை 
யில்‌ அதைரியப்படுவதும்‌, மனச்சோர்வடைவதும்‌ வெகு 
சுலபமாகும்‌. 





பழி தூற்றப்படுதலும்‌ வஞ்சிக்கப்படுதலும்‌ (வ. 6-12) 

கடைசியாக பர்னபா, சவுல்‌ மற்றும்‌ யோவான்‌ மாற்கு 
ஆகியோர்‌ அத்கீவின்‌ மேற்கு முனையில்‌ இருந்த பாப்போ 
என்ற துறைமுகப்‌ பட்டணத்தை அடைந்தார்கள்‌. பாப்போ 
பட்டணமானது சீப்புரு தீவின்‌ தலை நகராகவும்‌, அத்தீவின்‌ 
மேன்மை தாங்கிய அதிபதியினுடைய தங்குமிடமாகவும்‌ 
இருந்தது. 


அவர்கள்‌ பாப்போ பட்டணம்‌ வரைக்கும்‌ தீவைக்‌ கடந்து 
வந்தபோது, பர்யேசு என்னும்‌ பேர்‌ கொண்ட மாய 
வித்தைக்காரனும்‌'' கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசியுமான'” ஒரு யூதனைக்‌ 
கண்டார்கள்‌. அவன்‌ விவேகமுள்ள மனுஷனாகிய செர்கயு 
பவுல்‌ என்னும்‌ அதிபதியுடனே கூட இருந்தான்‌ (வ. 6, 7௮). 





லூக்கா, “அத்தீவின்‌ அதிபதி தனக்கு உதவியாளனாக 
பர்யேசு என்பவனைக்‌ கொண்டிருந்தான்‌” என்று கூறவில்லை 
ஆனால்‌ “மாயவித்தைக்காரனும்‌ கள்ளத்தர்க்கதரிசியுமான ... 
அவன்‌ விவேகமுள்ள மனுஷனாகிய செர்கியுபவுல்‌ என்னும்‌ 
அதிபதியுடனே கூட இருந்தான்‌” என்றே கூறினார்‌. ரோமப்‌ 
பிரதிநிதியின்‌ மனமாற்றத்தின்‌ மீதல்ல, ஆனால்‌ சாத்தானின்‌ 
பிரதிநிதியுடன்‌ எதிர்த்து நின்ற செயலின்‌ மீதே இங்கு கவனம்‌ 
செலுத்தப்பட்டது. 

விவேகமுள்ள மனிதனாகிய செர்கியு பவுல்‌ தனக்கு 
ஆலோசனை கூற ஒரு மந்திரவாதியை வைத்துக்‌ கொண்டி 
ருந்தது பற்றி நாம்‌ ஆச்சரியப்படலாம்‌, ஆனால்‌ அக்காலத்தில்‌ 
மூட நம்பிக்கைகள்‌ மலிந்திருந்தன. அதிகாரத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌, 
மந்திரம்‌ கூறும்‌ மாயவித்கைக்காரர்களைத்‌ தங்கள்‌ தனிப்பட்ட 
ஆலோசகர்களாக நியமிப்பதும்‌ பொதுவான வழக்கமா 
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யிருந்தது. ஆயினும்‌ செர்கியு பவுல்‌ திறந்த மனம்‌ உள்ளவனா 
கவே இருந்தது பற்றிய பாராட்டு அவரையே (செர்கியு 
பவுலையே) சாரும்‌. பர்னடாவும்‌ சவுலும்‌ பிரசங்கித்தகை அவன்‌ 
கேள்விப்பட்ட பொழுது, அவர்களை அழைப்பித்து “தேவ 
வசனத்தைக்‌ கேட்க ஆசையாயிருந்தான்‌” (வ. 7ஆ). 

இயேசுவின்‌ செய்தியை செர்கியு பவுல்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டால்‌, தனது செல்வாக்குள்ள பதவிக்கு ஆபத்து நேரிடும்‌ 
என்று பர்யேசு அறிந்திருந்தான்‌. ஆகையால்‌, பர்னபாவும்‌ 
சவுலும்‌ பேச முயற்சித்தபோது அவன்‌ இடையூறு செய்து, 
அவர்களையும்‌ அவர்களின்‌ செய்தியையும்‌ அவமானப்‌ 
படுத்தினான்‌. “மாயவித்கைக்காரன்‌ என்று அர்த்தங்‌ கொள்ளும்‌ 
பேரையுடைய அந்த எலிமா (ஏனென்றால்‌ அவன்‌ பெயர்‌ 
இவ்விதமாகவே மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது) என்பவன்‌ 
அதிபதியை விசுவாசத்தினின்று திருப்பும்படி வகை கேடி, 
அவர்களோடு எதிர்த்து நின்றான்‌” (வ. 8). பர்னபா, சவுல்‌ 
ஆகியோரை அகைரியப்படுத்தி மனச்சோர்வடையப்‌ பண்ண 
முடியாமல்‌ போனபோது சாத்தான்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ பழி தூற்றி, 
வஞ்சிக்க முயற்சி செய்தான்‌. 

இருளின்‌ அதிபதியானவன்‌ வெளிச்சத்தின்‌ அதிபதியினிடத்‌ 
தில்‌ சவால்‌ விட்டான்‌ - சவுல்‌ அந்தச்‌ சவாலுக்குப்‌ பதில்‌ கூறாமல்‌ 
விட முடியவில்லை: 


அப்போழுது பவுல்‌ என்று சொல்லப்பட்ட சவுல்‌ பரிசுத்த 
ஆவியினால்‌ நிறைந்தவனாய்‌'” அவனை உற்றுப்‌ பார்த்து: 
எல்லாக்‌ கபடமும்‌'* எல்லாப்‌ பொல்லாங்கும்‌ நிறைந்தவனே, 
பிசாசின்‌ மகனே, நீதிக்கெல்லாம்‌ பகைஞனே, கர்த்தருடைய 
செம்மையான வழிகளைப்‌ புரட்டுவதில்‌ ஓய மாட்டாயோ? 
(வ. 9, 10). 


இவ்விடத்தில்‌ சவுலின்‌ வார்த்தைகள்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
காணப்படும்‌ கடுமையான வார்த்தைகள்‌ என்ற வகையில்‌ 
உள்ளன. “பர்யேசு” என்பதன்‌ நேரடி அர்த்தம்‌ “இயேசுவின்‌ 
” என்பதாகும்‌. சவுல்‌ அவ்விடத்தில்‌, “நீ 
உன்னை யோசுவாவின்‌ மகன்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கலாம்‌, ஆனால்‌ உண்மையில்‌ நீ பிசாசின்‌ மகனாகவே 
இருக்கின்றாய்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 8:44ல்‌ காணவும்‌). 
“பிசாசின்‌ மகனே, நீதிக்கெல்லாம்‌ பகைஞனே” என்றுள்ளது. 


[யோசுவாவின்‌] மகன்‌ 
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சவுல்‌ அவன்‌ மீது ஒரு சாபத்தைக்‌ கூறினார்‌: “இதோ, 
இப்பொழுதே, கர்த்தருடைய கை உன்‌ மேல்‌ வந்திருக்கிறது, 
சில காலம்‌ சூரியனைக்‌ காணாமல்‌ நீ குருடனாயிருப்பாய்‌ 
என்றான்‌” (வ. 11௮). வசனம்‌ 11 ஆஃ-வில்‌ நாம்‌, “உடனே 
மந்தாரமும்‌'* இருளும்‌ அவன்‌ மேல்‌ விழுந்தது, அவன்‌ தடுமாறி, 
கைலாகு கொடுக்கிறவர்களைத்‌ தேடினான்‌? என்று 
படிக்கின்றோம்‌. அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவரால்‌, இன்னொரு 
மனிதன்‌ உடல்‌ உபாதையைப்‌ பெறும்படி நிகழ்ந்த அற்புதம்‌ 
இது ஒன்றே ஒன்றுதான்‌.” ஆயினும்‌ சவுல்‌ தேவனுடைய 
பிரதிநிதியாக மட்டுமே இருந்தார்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌, அவர்‌ மந்திரவாதியிடம்‌, “கர்த்தருடைய கை உன்‌ 
மேல்‌ வந்திருக்கிறது” என்று கூறினார்‌. தேவன்‌ இந்த 
நிகழ்ச்சியில்‌ அவ்வளவு கொடிய தண்டனையைக்‌ கொடுத்தது 
ஏன்‌? சர்‌ வில்லியம்‌ ராம்சே அவர்கள்‌, “ரோமானிய உலகத்தில்‌ 
நிலவிய மனித சித்தத்தின்‌ பலத்த செல்வாக்கைப்‌ பர்யேசு 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்தினான்‌, கிறிஸ்தவமானது இராஜ்யத்தை 
வெற்றி கொள்ள வேண்டுமென்றால்‌, இந்தச்‌ செல்வாக்கானது 
அழிய வேண்டும்‌ அல்லது கிறிஸ்தவத்தினால்‌ அது அழிக்கப்பட 
வேண்டும்‌” என்றார்‌. நன்மை மற்றும்‌ தீமை ஆகிய இரண்டு 
சக்திகளுக்குமிடையில்‌ யுத்தக்‌ கோடுகள்‌ வரையப்‌ 
பட்டிருந்தன.” 

“தில காலம்‌ சூரியனைக்‌ காணாமல்‌ நீ குருடனாயிருப்பாய்‌” 
(வ. 11௮) என்ற வார்த்தைகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌. பர்யேசுவின்‌ 
அந்த நிலை நிரந்தரமானதல்ல; அவன்‌ மறுபடியும்‌ பார்வை 
அடைவான்‌, அதே வேளையில்‌, தமஸ்குவுக்குச்‌ செல்லும்‌ 
சாலையில்‌ தமது பார்வையை இழந்த சவுலைப்‌ போலவே 
அவனும்‌ சிந்தித்து மனந்திரும்பக்‌ கால அவகாசம்‌ தரப்பட்டது. 

இந்த அற்புகம்‌ வழக்கமற்றதாயிருந்தாலும்‌, இதன்‌ விளைவு 
அப்படியிருக்கவில்லை: “அப்பொழுது அதிபதி சம்பவித்ததைக்‌ 
கண்டு, கர்த்தருடைய உபதேசத்தைக்‌ குறித்து அதிசயப்பட்டு, 
விசுவாசித்தான்‌” (வ. 12). அற்புதத்தைக்‌ கண்டல்ல, மாறாக 
“கர்த்தருடைய உபதேசத்தைக்‌ குறித்தே” அதிபதி அதிசயப்‌ 
பட்டான்‌. சுவிசேஷமே இரட்சிப்பின்‌ தேவபெலனாய்‌ 
இருந்தது, இருக்கின்றது (ரோமர்‌ 1:16). அந்த அதிபதி கிறிஸ்த 
வராய்‌ ஆனாரா? ஒருவேளை ஆகியிருக்கலாம்‌; “விசுவாசித்‌ 
தான்‌” என்ற வார்த்தையானது அப்‌. நட. புத்தகத்தில்‌ ஞானஸ்‌ 

















105 


நானம்‌ உட்பட முழுமையான மனமாறுதல்‌ நிகழ்ச்சியைக்‌ 
குறிக்கவே பெரும்பாலும்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது. '” 
இருப்பினும்‌, லூக்காவைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ துன்மார்க்க 
சக்திகள்‌ எதிர்கொள்ளப்பட்டு - தோற்கடிக்கப்பட முடியும்‌ 
என்பதே இந்த நிகழ்ச்சியிலிருந்து கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டிய 
குறிப்பிடத்தக்க பாடமாய்‌ இருந்தது! 

ஊழியச்‌ செயல்பாடுகளில்‌ எப்பொழுதுமே சாத்தானின்‌ 
எதிர்ப்பு இருந்துகொண்டுதான்‌ உள்ளது. சாத்தானால்‌ 
சத்தியத்தை எதிர்‌ கொண்டு நிற்க முடியாது. சமீபத்தில்‌, கிழக்கு 
ஐரோப்பிய நாட்டில்‌ வேதாகமப்‌ புத்தகங்கள்‌ விநியோகிக்கப்‌ 
பட்டபோது, அவைகள்‌ உண்மை வேதாகமங்கள்‌ அல்ல, 
பொய்யான வேதாகமங்கள்‌ என்றும்‌, அவைகளை எறிந்து விட 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ உள்ளூர்‌ மத அதிகாரிகள்‌ வதந்தியைப்‌ 
பரப்பினார்கள்‌. நீங்கள்‌ வசனத்தைப்‌ பரப்ப முயற்சி செய்தால்‌, 
உங்கள்‌ பெயரைச்‌ சீர்குலைக்க வஞ்சனை பயன்படுத்தப்‌ 
படுவதைக்‌ கண்டு ஆச்சரியமடைய வேண்டாம்‌. 














கைவிடப்படுதலும்‌ நம்பிக்கை குலைதலும்‌ (வ. 13) 
மாயவித்கைக்காரனைப்‌ பற்றிய தமது விபரத்தில்‌ லூக்கா, 
கவனிக்க வேண்டிய ஒரு சொற்றொடரைக்‌ தவழ விட்டார்‌: 
“அப்பொழுது, பவுல்‌ என்று சொல்லப்பட்ட சவுல்‌ ...” (வ. 9). 
அந்நாட்களில்‌ இருந்த அநேக மக்களைப்‌ போலவே, சவுலும்‌ 
ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட பெயருடையவராய்‌ இருந்தார்‌. சவுல்‌ 
என்ற தமது எபிரெயப்‌ பெயருடன்‌ கூடுதலாக அவர்‌ பவுல்‌ 
என்ற ரோமப்‌ பெயரையும்‌ பெற்றிருந்தார்‌.” அந்த சந்தர்ப்பம்‌ 
வரையிலும்‌ அவரது (சவுலின்‌) எபிரெயப்‌ பெயரையும்‌ 
அதற்குப்‌ பின்பு அவரது ரோமப்‌ பெயரையும்‌ லூக்கா 
பயன்படுத்தினார்‌. பெயரில்‌ ஏற்பட்ட இந்த மாற்றம்‌ 
குறிப்பிடத்தக்கதாகும்‌ (பவுல்‌ தமது நிருபங்களில்‌ தம்மை 
அடையாளப்படுத்தவதற்குத்‌ தமது ரோமப்‌ பெயரையே 
பயன்படுத்தினார்‌). சிலர்‌, ரோம அதிபதியின்‌ பெயருக்கும்‌, 
இந்த அப்போஸ்தலரின்‌ பெயருக்கும்‌ இடையே ஒரு 
தொடர்பைக்‌ காண்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ அது ஓத்திசைவாக 
இருக்கலாம்‌ அல்லது இல்லாதிருக்கலாம்‌. இந்த அப்போஸ்‌ 
குலரின்‌ தனிச்‌ சிறப்பான ஊழியம்‌ புறஜாதியாருக்கென்று 
திரும்பியதைத்‌ தெரிவிப்பதற்காக லூக்கா, பவுலின்‌ எபிரெயப்‌ 




















106 


பெயரிலிருந்து ரோமப்பெயருக்கு மாறியிருக்கலாம்‌. இதன்‌ 
பிறகு திரும்பிச்‌ செல்லுதல்‌ என்பது இல்லாதிருந்தது! 

ஊழியக்‌ குழுவினர்‌ பாப்போவில்‌ தங்கள்‌ ஊழியத்தை 
முடித்தபோது, குறிப்பிடத்தக்க இன்னொரு மாற்றம்‌ 
ஏற்பட்டது. வசனம்‌ 13, “பின்பு பவுலும்‌ அவனைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ 
களாம்‌ பாப்போ பட்டணத்தை விட்டுக்‌ கப்பல்‌ ஏறி” என்று 
தொடங்குகின்றது. இது வரைக்கும்‌ அக்குழுவின்‌ பெயர்ப்‌ 
பட்டியலில்‌ பர்னபாவின்‌ பெயர்தான்‌ முதலாவதாக இருந்தது; 
இந்த சந்தர்ப்பம்‌ தொடங்கி, பவுலே வழக்கமாக முதலா 
வதாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டார்‌.?' அந்தச்‌ சிறிய குழுவுக்குப்‌ 
பவுலே ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்ட முன்னோடியாக ஆனார்‌.” 

அம்மூன்று மனிதர்களும்‌ பாப்போவில்‌ இருந்து வடக்கே 
சுமார்‌ 150 மைல்கள்‌ பிரயாணம்‌ செய்து, ஆசியா மைனரின்‌ 
கடற்கரையோரமாய்‌ வந்து சேர்ந்தார்கள்‌. அநேகமாக 
அவர்கள்‌ அத்தாலியா துறைமுகத்தில்‌ கரையேறி (14:25) 
செஸ்துரஸ்‌ நதியின்‌ வழியே ஏழு மைல்கள்‌ கடந்து சென்று 
பம்பிலியாவின்‌ தலைநகரான பெர்கே பட்டணத்திற்குச்‌ 
சென்றிருக்கலாம்‌. பெர்கே சென்று சேர்ந்தபோது, அவர்கள்‌ 
குழுவில்‌ மூன்றில்‌ ஒரு பகுதி அவர்களைக்‌ கைவிட்டுச்‌ 
சென்றதால்‌ பெரிய நிலை மாற்றம்‌ உண்டாயிற்று. “யோவான்‌ 
அவர்களை விட்டுப்‌ பிரிந்து, எருசலேமுக்குத்‌ திரும்பினான்‌” 
(13:13). 

யோவான்‌ மாற்கு அவர்களை விட்டுச்‌ சென்றது ஏன்‌ என்று 
நாம்‌ அறியவில்லை. ஒருவேளை அவருக்கு வீட்டு நினைவு 
ஏற்பட்டிருக்கலாம்‌. ஒருவேளை, ஊழியப்‌ பணியானது 
அவருக்கு ஒரு வசீகரமான அனுபவமாய்‌ இராமல்‌, கடினமான 
பணியாக இருந்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை நாட்டின்‌ உட்பகுதி 
யில்‌ செல்லும்‌ பாதைகளில்‌ ஏற்பட்ட அபாயங்களினால்‌ அவர்‌ 
பயமடைந்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை, அவர்‌ தமது இனத்தானா 
கிய பர்னபா அக்குழுவின்‌ தலைவராயிராமல்‌, பவுல்‌ அந்தப்‌ 
பொறுப்பில்‌ இருந்த உண்மையைக்‌ கையாள இயலாமல்‌ 
போயிருக்கலாம்‌. யோவான்‌ மாற்குவின்‌ காரணம்‌ எதுவாயிருப்‌ 
பினும்‌, அவரது முடிவு பவுலை ஆழமான இடர்பாட்டுக்‌ 
குள்ளாக்கியது (15:38, 39). யோவான்‌ விட்டுச்‌ சென்றதாக 
லூக்கா கூறினார்‌ (13:13); அவர்‌ கைவிட்டுச்‌ சென்றதாக பவுல்‌ 
கூறினார்‌ (15:38). (தமிழில்‌ இவ்விரு வசனப்பகுதிகளிலும்‌ 
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“விட்டுப்‌ பிரிந்து” என்ற வார்த்தைதான்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. KIV யிலும்‌ இவ்விரு வசனப்‌ பகுதிகளிலும்‌ “0௦- 
parted” என்ற வார்த்தைதான்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. NKJV 
யிலும்‌ இது போன்றே உள்ளது. NASB யிலும்‌ NIV யிலும்‌, 13:13ல்‌ 
“124” என்றும்‌, 15:38ல்‌ “ered” என்றும்‌ உள்ளது.) 

அநேக வருடங்களாக நான்‌, ஊழியக்களத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
ஊழியர்கள்‌ தன்னம்பிக்கையிழந்து, உற்சாகக்‌ குறைவடையும்‌ 
படியாக அநேக ஊழியர்கள்‌ ஒளியற்று, உற்சாகம்‌ இழந்து, வீடு 
திரும்புகின்றதை நான்‌ கண்டிருக்கின்றேன்‌.”” இது ஊழியப்‌ 
பணியில்‌ உள்ள கசப்புத்‌ தன்மையின்‌ ஒரு பாகம்‌ ஆகும்‌. நம்மை 
விட்டு விலக மாட்டேன்‌ என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தவர்‌ 
தேவன்‌ ஒருவரே என்பதை நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ உணர 
வேண்டும்‌ (எபி. 13:5). 





அபாயமும்‌ வியாதியும்‌ (வ. 14) 

பாரப்பட்ட இருதயத்துடன்‌ இருந்தாலும்‌, பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ ஊழியப்‌ பாதையை விட்டு விலகவில்லை. 
அவர்கள்‌ கலாத்தியா நாட்டின்‌ ரோம ஆளுகைக்குட்பட்ட 
பகுதியில்‌ முக்கிய பட்டணமாயிருந்த பிசீதியாவின்‌ அந்தியோ 
கியாவை நோக்கி நாட்டின்‌ உள்புறமாய்ச்‌ சென்றார்கள்‌. அங்கு 
சென்று சேர்வதற்கு அவர்கள்‌ உலகிலேயே மிகவும்‌ 
வஞ்சகமான சில பகுதிகளின்‌ ஊடாகப்‌ பயணம்‌ செய்ய 
வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. அந்தியோகியா, வடக்கில்‌ 100 
மைல்களுக்கும்‌ அப்பால்‌, சுமார்‌ 3,200 அடி உயரத்தில்‌ 
இருந்தது. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அபாயமான மலைப்‌ பாதை 
களினூடே ஊசியிலைக்‌ காடுகளும்‌, காட்டு மிருகங்களும்‌, 
திருடர்களும்‌, கள்வர்களும்‌ நிறைந்த பாதைகளில்‌ கடினமான 
பயணம்‌ சென்றார்கள்‌.”* மகா அலெக்சாந்தர்‌ இவ்வுலகத்தை 
வெற்றி கொள்ள தாம்‌ பயணம்‌ செய்த இடங்கள்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ பற்றி இப்படி எழுதினார்‌: “பம்பிலியா நாட்டைப்‌ 
போலவும்‌, அதில்‌ உள்ள மக்களைப்‌ போலவும்‌ ஒழுக்கம்‌ 
கெட்ட நிலை வேறு எங்கும்‌ இல்லை.” இது ரிக்‌ ஆட்ச்லியின்‌ 
பிரசங்கத்திலிருந்து மேற்கோள்‌ காட்டப்பட்டது. 

இருந்தாலும்‌, இப்பயணத்தின்‌ இடர்ப்பாடுகள்‌ யாவும்‌ 
சவுலின்‌ பிரச்சனைகளிலேயே மிகக்‌ குறைந்தவையாய்‌ 
இருப்பதற்குச்‌ சாத்தியக்‌ கூறுண்டு. பின்னாளில்‌, பவுல்‌ 
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பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபைக்கும்‌ (மற்றும்‌ 
அப்பகுதிகளில்‌ தாம்‌ நிலைநாட்டியிருந்த சபைகளுக்கும்‌) ஒரு 
நிருபம்‌ எழுதினார்‌. அந்த நிருபத்தில்‌ அவர்‌, “உங்களுக்குத்‌ 
தெரிந்திருக்கிறபடி, நான்‌ சரீ பலவீனத்தோடு முதலாந்தரம்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தேன்‌” என்று கூறினார்‌ 
(கலா. 4:13). பவுல்‌ பொர்கேயில்‌ தங்கியிராமல்‌ அந்தியோ 
கியாவுக்கு சென்றதற்கு அவர்‌ உடல்‌ வியாதியொன்றே 
காரணம்‌ என்பது அவரது வார்த்தைகளில்‌ சுட்டிக்காட்டப்‌ 
படுகின்றது. பம்பிலியா நாடானது தாழ்வான கடற்கரைப்‌ 
பிரதேசமானதாலும்‌, சதுப்பு நிலங்கள்‌ அதிகமாய்‌ இருந்த 
தாலும்‌ (ஆகவே கொசுக்களும்‌ அதிகம்‌),”” பவுலுக்கு அங்கு 
மலேரியா வியாதி வந்ததாகவும்‌, அவர்‌ உடனே குளிர்வான, 
உயரமான பகுதியாகிய அந்தியோகியா பீடபூமிக்குச்‌ செல்ல 
முடிவு செய்தார்‌ என்றும்‌ அநேகர்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌. 
அப்படியிருந்தாலும்‌, இல்லாவிட்டாலும்‌, அந்தியோகியா 
செல்லும்‌ அபாயமான பயணத்தின்போது பவுல்‌ சாவுக்கேது 
வான வகையில்‌ நோய்வாய்ப்பட்டார்‌ என்பது உறுதியாகும்‌. 
“மாற்கு திரும்பிச்‌ சென்றதில்‌ அதிசயம்‌ எதுவும்‌ இல்லை; பவுல்‌ 
முன்னேறிச்‌ சென்றதுதான்‌ அதிசயம்‌ ஆகும்‌” என்று ஆட்ச்லி 
கூறுகிறார்‌. 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தடைபட்டு நிற்கவில்லை. “அவர்கள்‌ 
பெர்கே பட்டணத்தை விட்டுப்‌ புறப்பட்டு, பிசீதியா 
நாட்டிலுள்ள அந்தியோகியாவுக்கு வந்து” (13:14அ). வில்லியம்‌ 
பார்க்ளே “ஒரு வாக்கியத்தில்‌ கூறப்படும்‌ வீரத்‌ தன்மையே 
அப்போஸ்தலர்‌ நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்‌ ஆச்சரியங்களில்‌ ஒன்று 
ஆகும்‌” என்று விமர்சனம்‌ செய்தார்‌. 

அபாயமும்‌ வியாதியும்‌ - சிறிய அல்லது பெரிய அளவில்‌ - 
அநேக ஊழியக்காரர்களின்‌ கூடவே உள்ளதாகும்‌. இது 
விசேஷமாய்‌ சகிக்க முடியாத மற்றும்‌/அல்லது வளர்ச்சிகுன்றிய 
பகுதிகளில்‌ ஊழியம்‌ செய்பவர்களுக்கு நிச்சயமாய்‌ நேரிடு 
வதாகும்‌. கஷ்டமான சூழ்நிலைகள்‌ இருந்தாலும்‌ பவுலைப்‌ 
போலத்‌ தொடர்ந்து ஊழியம்‌ செய்பவர்களுக்காக தேவனுக்கு 
நாம்‌ நன்றி செலுத்துகின்றோம்‌. 
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முடிவுரை 
இந்த சமயம்‌ நீங்கள்‌, “இது எல்லாம்‌ நன்றாகத்தான்‌ 
உள்ளது, ஆனால்‌ இவைகள்‌ எனக்கு என்ன செய்யக்‌ கூடும்‌? 
நான்‌ ஒரு ஊழியக்காரன்‌ இல்லையே” என்று கேட்கலாம்‌. 
நீங்கள்‌ ஒரு கிறிஸ்தவரானால்‌, நீங்கள்‌ ஒரு ஊழியக்காரர்‌ (ங5- 
sionary) ஆக வேண்டும்‌. “Ki5550றகry” என்ற வார்த்தை “அனுப்பப்‌ 
பட்ட ஒருவர்‌” என்ற அர்த்தம்‌ தரும்‌ இலத்தீன்‌ வார்த்தையில்‌ 
இருந்து வருகின்றது. Ki5$50கர என்ற சொல்லை வழக்கமாய்‌ 
நாம்‌ நினைக்கின்றபடி, ஒரு சபையினால்‌ உலகத்தின்‌ 
இன்னொரு பகுதிக்கு நீங்கள்‌ அனுப்பப்படாதவராக 
இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ நீங்கள்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ சந்திக்கின்ற 
மக்களுக்கு சுவிசேஷத்தைத்‌ கூறும்படிக்குக்‌ கர்த்தரால்‌ 
கட்டளை பெற்றுள்ளீர்கள்‌ (மத்‌. 28:18-20; மாற்‌. 16:15, 16)! 
நகைச்சுவை நடிகர்‌ ஃப்லிப்‌ வில்ஸனிடத்தில்‌ அவரது மக சார்பு 
பற்றி ஒருமுறை கேட்கப்பட்டது. அவர்‌, “நான்‌ யெகோவாவின்‌ 
பக்கம்‌ நிற்கன்றவன்‌, அவர்கள்‌, நான்‌ ஒரு சாட்சியாக 
வேண்டும்‌ என்று விரும்பினார்கள்‌, ஆனால்‌ நான்‌ அந்த 
அளவுக்கு ஈடுபாடு கொள்ள விரும்பவில்லை” என்று கூறினார்‌. 
நம்மில்‌ யாரும்‌, சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தலில்‌ பக்கம்‌ 
நிற்பவர்களாய்‌ இருக்க விரும்பாமல்‌, நமது நண்பர்கள்‌, 
அயலகத்தார்‌ மற்றும்‌ குடும்பத்தாருக்கு சுவிசேஷத்தை பகிர்ந்து 
கொடுக்கும்‌ மாபெரும்‌ அறைகூவலில்‌ ஈடுபட விரும்புவர்‌ 
களாகவே இருப்போம்‌ என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌! 
ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருமே ஒரு ஊழியக்காரராயிருக்க 
வேண்டும்‌ என்பதால்‌, இப்பாடம்‌ உங்களிடத்தில்‌ அதிகம்‌ 
செயல்பட வேண்டியதாயுள்ளது. நீங்கள்‌ கர்த்தருடைய 
ஊழியக்காரராயிருக்கும்போது, தேவனுடைய குடும்பம்‌, 
நண்பர்கள்‌, ஐக்கியம்‌, உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ தேவனுடைய 
திட்டத்தை நிறைவேற்றும்‌ நல்‌ உணர்வு போன்ற ஆசீர்வாதங்‌ 
களைப்‌ பெற முடியும்‌. அதே வேளையில்‌, நீங்கள்‌ கர்த்தருக்காக 
நிற்பதில்‌ இருக்கும்‌ பிரியமற்ற (மகிழ்வற்ற) பக்கத்திற்கும்‌ 
தயாராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. பின்வரும்‌ “0”க்களில்‌ ஏதேனும்‌ 
ஒன்றோ அல்லது எல்லாமுமோ உங்கள்‌ வழியில்‌ வரக்‌ கூடும்‌: 
discouragement and dejection (அதைரியப்படுதலும்‌ மனச்‌ 
சோர்வும்‌), ௪ரீகறation and deceit (பழி தூற்றப்படுதலும்‌ 





110 


வஞ்சிக்கப்படுகலும்‌), 08580114௦1 and disappointment (கைவிடப்‌ 
படுதலும்‌ நம்பிக்கை குலைகலும்‌), anger and disease (அபாயமும்‌ 
வியாதியும்‌). அவர்கள்‌ இப்படிச்‌ செய்யும்போது அல்லது 
அவர்கள்‌ இப்படிச்‌ செய்தால்‌, (அப்போஸ்தலர்களைப்‌ 
போலவே) அகமகிழ்ந்து களிகூருங்கள்‌, ஏனென்றால்‌, 
அவருடைய நாமத்துக்காக நீங்கள்‌ அவமானமடைவதற்குப்‌ 
பாத்திரராக எண்ணப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌ (5:41) - அவரில்‌ 
நம்பிக்கையாயிருங்கள்‌! 


4: காட்‌ சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ 


ஜே 


இந்தப்‌ பாடத்தில்‌, பவுலின்‌ நற்செய்திப்‌ பயணங்கள்‌ 
தொடங்குகின்றன; கடைசியாக உண்மையிலேயே, பிரதானக்‌ 
கட்டளையானது செயலாக்கம்‌ பெறத்‌ தொடங்கியது. இங்கு 
ஒரு நல்ல உற்சாகமளிக்கும்‌ வார்த்தை விளையாட்டு 
ஒன்றுள்ளது: 208061 (20௦0 “1௦%%5”) அதாவது நற்செய்தியானது 
(1) எருசலேமிலும்‌ (2) யூதேயா, சமாரியாவிலும்‌ (1:8) எவ்விதம்‌ 
பிரசங்கிக்கப்பட்டது என்பதை நீங்கள்‌ கூறுகையில்‌ 
கரும்பலகை அல்லது ஃபிளானல்‌ போர்டில்‌ “N-£-W-5” என்ற 
எழுத்துக்களை எழுதுங்கள்‌. பின்பு அவ்வெழுத்துக்களைப்‌ 
பின்வருமாறு மாற்றி அமையுங்கள்‌: 


W +E 


நற்செய்தியானது எல்லாத்‌ திசைகளிலும்‌ பிரசங்கிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்பதற்கு இது ஒரு எளிய வலியுறுத்துகின்ற 
விளக்கம்‌ ஆகும்‌ (north, south, east and west; வடக்கு, தெற்கு, 
கிழக்கு மற்றும்‌ மேற்கு) - வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவ 
தென்றால்‌, (3) பூமியின்‌ கடை சி பரியந்தமும்‌ (1:8). 


குறிப்புகள்‌ 


“கூட வளர்க்கப்பட்ட” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
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வார்த்தையானது சற்று தெளிவற்றதாக இருக்கின்றது. ASV யில்‌ “the foster-brother 
௦1” என்றும்‌, RSV யில்‌ “4 ember of the court of” என்றும்‌ உள்ளது. “ஏவுதலினால்‌ 
போதிப்பதென்பது ஆவியானவரின்‌ வரங்களில்‌ ஒன்றாகும்‌ (1 கொரி. 12:28, 29). 
எந்த மனிதர்களுக்கு தீர்க்ககரின வரமும்‌, எந்த மனிதர்களுக்கு போதிக்க வரமும்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது என்று நிருபிக்கச்‌ சிலர்‌ முயற்சி செய்திருக்கின்றார்கள்‌. இந்த 
ஐந்து பேருமே இவ்விரு வரங்களையும்‌ பெற்றிருக்கச்‌ சாத்தியக்‌ கூறுண்டு (சவுல்‌/ 
பவுல்‌ இவைகளைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ என்பது தெளிவு). “இதற்கடுத்து வருபவரின்‌ 
பெயர்‌ குறிப்பிடப்படுவது போல்‌ இருவரும்‌ அநேகமாக சிரேனே ஊரைச்‌ சேர்ந்த 
சிமியோனாக இருக்கலாம்‌ என்று கருதுகிறார்கள்‌; இவர்‌ சிரேனே ஊரானாகிய 
சீமோனாக (மத்‌. 27:32) இருக்கலாம்‌. நாம்‌ இதை அறியவில்லை. “அவர்கள்‌” 
என்பது மேற்சொல்லப்பட்ட ஐந்து பேர்களைக்‌ குறிக்கலாம்‌, ஆனால்‌ வசனம்‌ 3ன்‌ 
வெளிச்சத்தில்‌ பார்க்கையில்‌, அநேகமாக இது சபையார்‌ அனைவரையும்‌ 
குறிப்பதாகவே உள்ளது. “Were ministering” அல்லது “றபi$tாed” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது “ஆராதிக்க” என்று அர்த்தம்‌ 
கொள்ளும்‌ வார்த்தையாகும்‌. NIVயில்‌ (மற்றும்‌ தமிழிலும்‌) “அவர்கள்‌ கர்த்தருக்கு 
ஆராதனை செய்து” என்றே இருக்கின்றது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உபவாசம்‌ என்பது 
ஜெபத்துடன்‌ இணைந்திருந்ததால்‌, “உபவாசித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறபோது” என்ற 
சொற்றொடரானது தேவனுக்குச்‌ செய்யப்படும்‌ பொதுவான ஊழியம்‌ என்பதை 
விட, தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்ற கருத்துக்கே ஆதரவாயுள்ளது. “K]Vயில்‌ 
கொர்நேலியுவின்‌ ஜெபம்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடும்போது அவர்‌ உபவாசித்ததாகக்‌ 
கூறப்படுகின்றது (10:30), ஆனால்‌ இவ்விடத்தில்‌, நம்புவதற்கேற்ற மிகச்‌ சிறந்த 
வசன ஆதாரங்கள்‌ K]Vயின்‌ இக்குறிப்புக்கு ஆதரவாயில்லே. “இதற்கு முன்பே, 
யூதேயாவுக்குப்‌ பொருளுதவி அனுப்பி வைக்க சபையானது சவுலையும்‌ 
பர்னபாவையும்‌ தேர்ந்தெடுத்திருந்ததால்‌ அநேகர்‌ ஆச்சரியப்பட்டிருக்க 
மாட்டார்கள்‌. ஆனாலும்‌ சவுல்‌ இன்னமும்‌ அங்கு ஒரு புதிய விசுவாசியாக 
இருந்ததால்‌ சிலர்‌ வியப்படைந்திருக்கலாம்‌. “ஒவ்வொரு மனிதருடைய 
வாழ்க்கைக்குமான தேவனுடைய பொதுவான சித்தம்‌ தேவனுடைய வசனத்தில்‌ 
காணப்படுகின்றது. ஒரு கிறிஸ்தவரின்‌ வாழ்க்கைக்கான தேவனுடைய விசேஷித்த 
திட்டத்தையே நான்‌ கூறுகின்றேன்‌. “முதல்‌ சுவிசேஷப்‌ பயணமானது தேவனு 
டைய வழி நடத்துதலின்படியானதே தவிர அந்தியோகியாவில்‌ “ஊழியக்‌ 
குழுவினால்‌” மேற்கொள்ளப்பட்ட முடிவல்ல என்பதை லூக்கா தெளிவாகக்‌ 
காண்பித்தார்‌. ''ஊழியக்காரர்கள்‌ சென்ற இடங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ எந்த அளவுக்குக்‌ கட்டளை கொடுத்தார்‌ என்பதை நாம்‌ 
அறியவில்லை. அவர்கள்‌ சென்ற இடங்களை ஒருவேளை அவர்களாகவே தெரிவு 
செய்திருக்கலாம்‌. அப்படி நடந்திருந்தால்‌, அக்குழுவின்‌ பொறுப்பாளராகச்‌ சவுல்‌ 
இருந்திருக்கும்‌ பட்சத்தில்‌, அவர்‌ முதலாவது செல்ல சீப்புரு தீவைத்‌ 
தேர்ந்தெடுத்திருக்க மாட்டார்‌, ஏனென்றால்‌ அங்கு குறைந்த பட்சம்‌ 
யூதர்களுக்காவது முதலிலேயே சுவிசேஷம்‌ அறிவிக்கப்பட்டிருந்தது (11:19; இ.வ. 
ரோமர்‌ 15:21). 

“மாயவித்தைக்காரன்‌”” என்று மொழியெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது மந்திரவாதி சீமோனின்‌ (8:9-11) நிகழ்ச்சியிலும்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டது. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ மாயவித்தைக்கெதிரான கட்டளை இருந்தது. 
அனாலும்‌ “அற்புதம்‌ நிகழ்த்தும்‌” யூதர்கள்‌ அப்பொழுது இருந்தார்கள்‌ (மத்‌. 12:27; 
லூக்‌. 11:19; அப்‌. 19:13). “ஓரு தீர்க்கதரிசி உண்மையானவனா அல்லது கள்ளத்‌ 
தீர்க்கதரிசியா என்று சோதித்தறியும்‌ வழிமுறைகளை மோசே கொடுத்திருந்தார்‌ 
(உபா. 13:1-9; 18:20-22). “பரிசுத்த ஆவியினால்‌ நிறைந்தவனாய்‌” என்பது “பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ கட்டுப்பாட்டின்‌ கீழிருந்து?” என்று சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 
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இங்குள்ள சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ இதற்கு அற்புதத்தின்‌ பொருள்‌ உய்த்துணரப்‌ 
படுகின்றது. '*“கபடம்‌”' என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது “இரை போட்டு வலை வைத்துப்‌ பிடித்தல்‌” என்று அர்த்தம்‌ 
குருவதகாயுள்ளது. “இயேசு” என்பது “யோசுவா” என்பதன்‌ கிரேக்க வடிவம்‌ ஆகும்‌. 
புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலங்களில்‌ யோசுவா மற்றும்‌ இயேசு ஆகியவை 
பொதுவான பெயர்களாய்‌ இருந்தன. '““மந்தாரம்‌”” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது கண்ணில்‌ உண்டாகும்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட 
வியாதியைப்‌ பற்றி விளக்குவதற்கு மருத்துவர்களால்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ 
சொற்றொடர்‌ ஆகும்‌. லூக்காவின்‌ சொல்லாக்கமானது மீண்டும்‌ ஒரு முறை அவரது 
மருத்துவ அறிவுப்‌ பின்னணியை வெளிப்படுத்துவதாயுள்ளது. '*அதிகாரம்‌ 5ல்‌ 
அனனியா, சப்பீராள்‌ ஆகியோருக்கு ஏற்பட்ட மரணம்‌ தேவனிடத்திலிருந்து வந்த 
நேரடியான தண்டனையாயிருந்தது, அது பேதுருவினால்‌ நடத்தப்பட்ட அற்புதம்‌ 
அல்ல. '£மோசே பார்வோனின்‌ அரண்மனையில்‌ இருந்த மந்திரவாதிகளுடன்‌ 
எதிர்த்து நின்றதற்கும்‌, இந்த நிகழ்ச்சிக்கும்‌ இடையே உள்ள ஒற்றுமைகள்‌ 
கூறப்படலாம்‌ (யாத்‌. 7-9; மற்றும்‌ 2 தீமோ. 3:8ஐயும்‌ காணவும்‌). '”16:34ல்‌ 
“தேவனிடத்தில்‌ விசுவாசமுள்ளவனாகி” என்ற சொற்றொடரானது சிறையதிகாரி 
யின்‌ மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ ஞானஸ்நானத்தை உள்ளடக்கி யிருந்தது. இன்னொரு 
எடுத்துக்காட்டிற்கு கிறிஸ்புவின்‌ மனந்திரும்புதல்‌ குறித்து அப்‌. 18:8ஐ 1 கொரி. 1:15 
உடன்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கவும்‌. “பவுல்‌” என்றால்‌ “சிறிய” என்று பொருள்‌ தரும்‌. 
செர்கியு பவுலின்‌ அரண்மனையில்‌ சவுலுக்கு “பவுல்‌” என்று பெயரிடப்படவில்லை; 
அவர்கள்‌ சீப்புரு தீவை அடையும்‌ முன்னரே “பவுல்‌ என்னப்பட்டு” அறியப்‌ 
பட்டார்‌. 

இதற்கு 2 விதிவிலக்குகள்‌ உண்டு: (1) லீஸ்திராவில்‌ கூடிய கூட்டத்தார்‌ 
பர்னபாவை முதன்மைப்‌ படுத்தினார்கள்‌ (14:12, 14) மற்றும்‌ (2) அவர்கள்‌ எருச 
லேமுக்குத்‌ இருப்பியபோது பர்னபா உயர்வான மதிப்பைப்‌ பெற்றார்‌ (15:12, 15). 
இங்கு பர்னபாவிடம்‌ இருந்த பாராட்டுதற்குரிய இன்னொரு பண்பை நாம்‌ 
பார்க்கின்றோம்‌: அவர்‌ எந்த நிலையில்‌ தேவையோ அதில்‌ இருந்து கொண்டு 
கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ செய்ய விருப்பமாயிருந்தார்‌. அது முன்னோடியாகவோ 
அல்லது பின்பற்றுபவராகவோ இருக்கலாம்‌ - ஆனால்‌ அவர்‌ அதைக்‌ குறித்து 
முறுமுறுக்கவில்லை. ”'ஊழியக்களத்திலிருந்து முன்னதாக வீடு திரும்புவதற்கு 
ஏற்புடைய காரணங்கள்‌ இருக்கலாம்‌ என்பதை நான்‌ உணருகின்றேன்‌. 
தங்களுடைய கட்டுப்பாட்டிற்கு அப்பாற்பட்ட காரணங்களுக்காக ஊழியக்‌ 
களத்திலிருந்து முன்னதாகவே திரும்புகின்றவார்‌ கொண்டுள்ள குற்றவுணர்வை நான்‌ 
இன்னும்‌ அதிகமாய்ப்‌ பாரப்படுத்துவதற்கு விரும்பவில்லை. இந்தப்‌ பகுதியில்‌, 
ஊழியத்தையல்ல தங்களைப்‌ பற்றியே அதிகம்‌ கவலைப்படும்‌ “யோவான்‌ 
மாற்குகளின்‌” மனப்‌ பக்குவம்‌ இல்லாமை பற்றி மட்டுமே நான்‌ பேசுகின்றேன்‌. 
*“தள்வார்களால்‌ வந்த மோசங்களிலும்‌” (2 கொரி. 11:26) என்று பேசிய (எழுதிய) 
போது பவுல்‌ இந்தப்‌ பயணத்தை மனதில்‌ வைத்திருந்திருப்பார்‌. “பம்பிலியா 
நாடானது “உலகத்திலேயே மலேரியா நோய்‌ பிடிக்க” முதலிடம்‌ பெற்ற நாடு என்று 
அழைக்கப்பட்டிருந்தது. சிலர்‌, மலேரியா நோயிலிருந்து மீளவும்‌ பழைய 
ஆரோக்கியத்தைப்‌ பெற முடியாமல்‌ போனதை பவுலின்‌ “மாம்சத்தில்‌ இருந்த முள்‌” 
(2 கொரி. 12:7, 8) என்று நம்புகின்றார்கள்‌. அது உண்மையா அல்லவா என்று நாம்‌ 
அறியவில்லை. 
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பிரசங்கித்தல்‌ மற்றும்‌ போதித்தலில்‌ உதவிகள்‌ 








உ௱வாசமும்‌ கிறிஸ்தவரும்‌ 


வேதாகமத்தில்‌ நம்மை உபவாசம்‌ இருக்கும்படி கூறும்‌ 
கட்டளையொன்றை என்னால்‌ காண முடியவில்லை. 
மோசேயின்‌ பிரமாணத்தில்‌ (பழைய ஏற்பாட்டின்‌ முதல்‌ ஐந்து 
புத்தகங்களில்‌) “உபவாசம்‌” என்ற வார்த்தையின்‌ எந்த 
வடிவமும்‌ காணப்படவில்லை. ஆத்துமாவைத்‌ தாழ்த்துவது 
(எ.கா. லேவி. 16:29, 31) என்ற குறிப்பு மட்டுமே இதற்கு 
நெருக்கமான சிந்தனையாக மோசேயின்‌ பிரமாணத்தில்‌ 
காணப்படுகின்றது. நமது ஆத்துமாவைத்‌ தாழ்மைப்‌ 
படுத்துவதற்கு, உபவாசம்‌ ஒரு வழி முறையாகும்‌ (சங்‌. 32:13 
ஐக்‌ கவனிக்கவும்‌). பழைய ஏற்பாட்டின்‌ பிற்பகுதி முழுவதிலும்‌ 
உபவாசம்‌ என்பது பாவத்திற்காக மனஸ்தாபப்படுதலுடன்‌ 
இணைந்துள்ளதாய்‌ இருந்தது. சகரியாவின்‌ நாட்களில்‌, யூத 
வரலாற்றில்‌ துன்பமிக்க நிகழ்ச்சிகளை நினைவுகூருவதற்காக 
நான்கு, ஐந்து, ஏழு மற்றும்‌ பத்தாம்‌ மாதங்களில்‌ குறிப்பிட்ட 
உபவாச நாட்கள்‌ நியமிக்கப்பட்டன. இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌, 
இவ்வருடாந்திர உபவாசங்களுடன்‌ கூடுதலாக, வாரத்தில்‌ 
இரண்டு நாட்கள்‌ உபவாசத்தையும்‌ பரிசேயர்கள்‌ நியமித்‌ 
இருந்தார்கள்‌ (லூக்‌. 18:12): அது வாரத்தின்‌ ஐந்தாம்‌ நாளும்‌ 
(ஏனென்றால்‌ கற்பலகைகளுடன்‌ மோசே மலையின்‌ மேல்‌ 
ஏறிச்‌ சென்றது அந்த நாளில்தான்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்பி 
னார்கள்‌), மற்றும்‌ வாரத்தின்‌ இரண்டாம்‌ நாளும்‌ (ஏனென்றால்‌ 
மோசே மலையிலிருந்து இறங்கி வந்தது அந்த நாளில்தான்‌ 
என்று அவர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌) ஆகும்‌. 

உபவாசம்‌ என்பது ஒரு கட்டளையாக இல்லாவிட்டாலும்‌, 
அது மனஸ்தாபத்தை வெளிப்படுத்தும்‌ ஒரு வழி முறை என்று 
மத்தேயு 6:16-18ல்‌ இயேசுவால்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டது. 
இருப்பினும்‌, அவர்‌ உபவாசம்‌ என்பது தேவனுக்கும்‌ தனி 
நபருக்கும்‌ இடையில்‌ அந்தரங்கமாயிருக்க வேண்டும்‌ என்பதை 
வலியுறுத்தினார்‌. மேலும்‌ ஒருதரம்‌ இயேசு, மாற்கு 2:18-20ல்‌ 
(மத்‌. 9:14, 15; லூக்‌. 5:33-35 வாசிக்கவும்‌) உபவாசத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
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குறிப்பிட்டார்‌. இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ உபவாசம்‌ இருக்க 
வில்லை என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. (இரட்சிப்புக்கு உபவாசம்‌ 
அவசியம்‌ என்றால்‌, நிச்சயமாய்‌ அவர்கள்‌ அதைச்‌ செய்திருப்‌ 
பார்களே.) அதற்கு மாறாக, இயேசு இப்பூமியை விட்டுச்‌ 
சென்ற பிறகு அவர்கள்‌ உபவாசம்‌ இருப்பார்கள்‌ என்று இயேசு 
கருதினார்‌. எப்பொழுது, எப்படி என்பதெல்லாம்‌ நமக்குக்‌ 
கூறப்படவில்லை. 

இது நம்மைக்‌ கிறிஸ்துவின்‌ யுகத்தினுள்‌ கொண்டு 
வருகின்றது. தனிப்பட்ட ஆராதனையின்‌ ஒரு பகுதியாக 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ உபவாசமிருந்ததற்கான குறிப்பு எதையும்‌ நாம்‌ 
காண்பதில்லை (பவுல்‌ உணவு இல்லாதபோது விருப்பமற்ற 
உபவாசம்‌ இருந்ததை [2 கொரி. 6:5; 11:27] நாம்‌ தவிர்த்து 
விடமுடியும்‌). கிறிஸ்தவர்கள்‌ சுயவிருப்பமுள்ள உபவாசம்‌ 
மேற்கொண்டதற்குப்‌ பின்வரும்‌ இரண்டு வசனக்‌ குறிப்புகள்‌ 
மட்டுமே உள்ளன: அப்‌. 13:2, 3 மற்றும்‌ 14:23. இவையிரண்டும்‌ 
சபையாரால்‌ நியமிக்கப்பட்டவைகளாகும்‌. (யில்‌ மற்றும்‌ 
குமிழ்‌ மொழிபெயர்ப்பிலும்‌ மற்ற அநேக வேதவசனங்களில்‌ 
“உபவாசம்‌” என்ற வார்த்தை உள்ளது, ஆனால்‌ அவைகள்‌ மிகச்‌ 
சிறந்த கையெழுத்துப்‌ பிரதிகளினால்‌ ஆதாரப்படுத்தப்‌ 
படுவதில்லை.) கிறிஸ்தவர்கள்‌ தனியாய்‌ உபவாசம்‌ இருந்திருந்‌ 
தாலும்‌ (மாற்‌. 2ன்‌ அடிப்படையில்‌), இதைக்‌ குறித்து நமக்குச்‌ 
சொல்வது தகுதியானதென்று தேவன்‌ காணவில்லை. 

பின்வரும்‌ முடிவுகளை நான்‌ அடைந்துள்ளேன்‌: 
(1) கிறிஸ்தவரைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ உபவாசம்‌ என்பது 
சுயதேர்வுடையதும்‌, சுயவிருப்பத்தின்படியானதுமாகும்‌. 
உபவாசத்திற்கான “விதிகள்‌” (எப்போது, எப்படி என்பது 
போன்றவைகள்‌) புதிய ஏற்பாட்டில்‌ நியமிக்கப்படவில்லை. 
சிலர்‌, திட்ட மிட்டு, ஒழுங்கான முறையில்‌ உபவாசம்‌ இருப்பது 
ஆவிக்குரிய முறையில்‌ பிரயோஜனமாயிருப்பதாகக்‌ கண்டிருக்‌ 
கின்றார்கள்‌; மற்றவர்கள்‌ அப்படிக்‌ காணவில்லை. (2) உப 
வாசம்‌ என்பது வழக்கமாக, ஜெபத்துடன்‌ இணைந்துள்ளது. 
ஜெபத்தில்‌ தரித்திருப்பவர்கள்‌ தேவனுடன்‌ தொடர்பு 
கொள்ளும்‌ தீவிரத்தில்‌ நேரம்‌, பசி ஆகியவற்றை மறந்து 
விடுகின்றார்கள்‌. அப்படிப்பட்ட ஜெப வாழ்க்கையே நம்‌ 
அனைவருக்கும்‌ தேவையாகும்‌. (3) உபவாசமே சுயகோர்வு 
மற்றும்‌ சுய விருப்பத்தின்படியானதாக இருக்கையில்‌, கர்த்தர்‌ 
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மற்றும்‌ அவர்‌ நிமித்தம்‌ செய்யும்‌ பணிகள்‌ ஆகியவை (உணவு 
உண்ணுதல்‌ உட்பட) மற்ற யாவற்றைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதிக 
முக்கியத்துவம்‌ உடையவைகளாய்‌ இருக்கின்றன (மத்‌. 6:33). 
உணவைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ தியாகம்‌ செய்து (உபவாசம்‌ இருந்து) 
நேர்மையாக கேட்கும்‌ ஆத்துமாவிற்குப்‌ போதிக்கின்ற அல்லது 
உடைந்த இருதயத்தை ஆறுதல்‌ செய்கின்ற அநேக 
பரிசுத்தவான்‌௧ளை நான்‌ அறிவேன்‌. 
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“ஊக்கமும்‌ ரும்‌ ஒரு எர்த்‌” 
[ர35.1த..அ) 


பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ பம்பிலியா நாட்டின்‌ கடற்கரை 
யிலிருந்து அபாயகரமான மலைப்‌ பகுதிகளில்‌ பயணம்‌ செய்து 
வடக்கு நோக்கிச்‌ சென்று, இறுதியாக பிசீதியாவின்‌ அந்தி 
யோகியாவைச்‌ சென்று சேர்ந்தார்கள்‌. இது பிசீதியாவின்‌ 
எல்லைக்கருகில்‌ பிரிகியாவில்‌ இருந்தது. பிரிகியாவில்‌ இருந்த 
மற்றொரு அந்தியோகியாவிலிருந்து வித்தியாசப்படுத்தப்‌ 
படுவதற்காக இவ்வாறு அழைக்கப்பட்டது. சீரியாவின்‌ அந்தி 
யோகியாவைப்‌ போலவே, இந்த அந்தியோகியாவும்‌ செல்யூக்‌ 
கஸ்‌ நிக்கோடரால்‌ அவரது தகப்பன்‌ முதலாம்‌ அந்தியோகியா 
வின்‌ நினைவாகப்‌ பெயரிடப்பட்டிருந்தது. கிழக்கு மேற்காகச்‌ 
செல்லும்‌ மிகவும்‌ பிரசித்தமான வியாபார மார்க்கம்‌ ஒன்றின்‌ 
மீது அமைந்திருந்த இந்தப்‌ பட்டணம்‌ கலாத்தியாவின்‌ 
அப்பகுதியில்‌ குடிகள்‌ மற்றும்‌ இராணுவம்‌ ஆகியோரின்‌ 
மையப்பகுதியாக இருந்தது. 

அப்பட்டணத்திற்கு அவர்கள்‌ சென்றபின்‌ வந்த முதல்‌ 
ஓய்வு நாளில்‌, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்கள்‌ வழக்கத்தின்‌ 
படியே, அப்‌. 13:5; 14:1; 17:1, 2, 10, 17; 18:4, 19; 19:8 ஆகிய 
வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “ஜெப ஆலயத்திலே பிரவேசித்து, 
உட்கார்ந்தார்கள்‌” (13:14). ஆராதிப்பவர்கள்‌ ஷேமாவை (கேள்‌ 
என்பதற்கான எபிரெய வார்த்தை) உச்சரித்தபோது 
ஆராதனையானது தொடங்கியிருக்கும்‌ (உபா. 6:4-9): 
“இஸ்ரவேலே கேள்‌: நம்முடைய தேவனாகிய கர்த்தர்‌ ஒருவரே 
கா்த்தர்‌!...” இதைத்‌ தொடர்ந்து ஜெபம்‌, நியாயப்பிரமாணத்‌ 
திலிருந்து ஒரு வாசகம்‌, மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசனத்திலிருந்து ஒரு 
வாசகம்‌ ஆகியவை மேற்கொள்ளப்பட்டிருந்திருக்கும்‌. அதன்‌ 
பிறகு, வாசித்த வேதப்பகுதிக்கு விளக்கமும்‌, பயன்பாடும்‌ 
எடுத்துக்‌ கூறும்‌ நேரம்‌ வந்திருக்கும்‌. பாடமானது, வசனத்தை 
வாசித்தவரால்‌ தரப்படலாம்‌ (லூக்‌. 4:16-20), அல்லது 
ஆராதனைக்குப்‌ பொறுப்பாளரோ, அங்குள்ள வேறு ஆண்‌ 
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உறுப்பினர்‌ யாராவது கூட இவ்விளக்கம்‌ தரலாம்‌. 

“நியாயப்பிரமாணமும்‌ தீர்க்கதரிசன ஆகமமும்‌ வாசித்து 
முடித்த பின்பு: சகோதரரே, நீங்கள்‌ ஜனங்களுக்குப்‌ புத்தி 
சொல்ல விரும்பினால்‌ சொல்லுங்கள்‌ என்று சொல்லும்படி 
ஜெப ஆலயத்‌ தலைவர்கள்‌ அவர்களிடத்தில்‌ [பவுல்‌ மற்றும்‌ 
பர்னபாவினிடத்தில்‌] ஆளனுப்பினார்கள்‌” (13:15). பவுலுக்கும்‌ 
பர்னபாவுக்கும்‌ இந்த வாய்ப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்டது ஏன்‌? 
ஒருவேளை அந்த ஜெப ஆலயத்தில்‌ பார்வையாளர்களுக்கு 
இவ்விதத்தில்‌ மரியாதை கொடுப்பது வழக்கமாயிருக்கலாம்‌. 
ஒருவேளை பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ பிரசங்கம்‌ 
செய்திருக்கலாம்‌, ஜெப ஆலய அதிகாரிகள்‌ அவர்களின்‌ 
உபதேசத்தின்மேல்‌ ஆர்வமுள்ளவர்களாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. 
ஒருவேளை இந்த ஆராதனைக்கு முன்பே இந்த இரு 
மனிதர்களையும்‌ அவர்கள்‌ சந்தித்திருக்கலாம்‌, அப்போது பவுல்‌ 
தாம்‌ கமாலியேலிடம்‌ படித்ததைக்‌ கூறியிருக்கலாம்‌. பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ ரபீக்கள்‌ போன்ற தோற்றம்‌ உடையவர்களாய்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌. காரணம்‌ எதுவாயிருந்தாலும்‌, அது 
இயேசுவின்‌ தூதர்கள்‌ புறக்கணிக்கக்‌ கூடிய ஒரு வாய்ப்பாக 
இருக்கவில்லை. 

அதிகாரிகள்‌ “புத்தி சொல்லும்படி” கேட்டார்கள்‌. “புத்தி 
சொல்லும்படி” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது “ஆறுதல்‌” என்று 4:36ல்‌ (தேறுதல்‌ கூறும்‌) 
இவ்வார்த்தை “தேறுதல்‌” கூறுதல்‌ அல்லது “சாந்திப்படுத்துதல்‌” 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌. மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள அதே கிரேக்க வார்த்தையாக இருக்கின்றது (அங்கு 
பர்னபா “ஆறுதலின்‌ மகன்‌” என்று அழைக்கப்பட்டார்‌). NIV 
யில்‌, “சகோதரர்களே, மக்களுக்குக்‌ கூற ஏதேனும்‌ ஆறுதலான 
வார்த்தைகள்‌ உங்களிடமிருந்தால்‌, நீங்கள்‌ பேசுங்கள்‌” 
என்றுள்ளது. இப்பொழுது போலவே அப்பொழுதும்‌ கால 
சூழ்நிலைகள்‌ கடினமானவைகளாக இருந்தன, “ஆறுதலான 
ஒரு செய்தி” அன்றும்‌ இன்றும்‌ ஏற்புடையதேயாகும்‌. 

அவர்கள்‌ ஆறுதலான ஒரு செய்தியைக்‌ கேட்டதால்‌, 
ஆறுதலின்‌ மகன்‌ அதற்குப்‌ பதில்‌ தருவதே இயல்பானதா 
யிருந்திருக்கும்‌. ஆயினும்‌, பவுல்தான்‌ பேசும்படி எழுந்தார்‌. 
இப்பொழுது அவர்‌ முன்னோடி என்று ஒப்புக்‌ கொள்ளப்‌ 


பட்டார்‌. 
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ஒரு பிரசங்கியாரிடம்‌ நீங்கள்‌ “ஒரு வார்த்தை” கூறும்படி 
கேட்டுக்‌ கொண்டால்‌ அநேகமாய்‌ ஒரு பிரசங்கத்தையே 
நீங்கள்‌ பெறுவீர்கள்‌ - பவுலும்‌ இதற்கு விதிவிலக்கு அல்ல. 
13:16-41ல்‌, பவுலின்‌ பிரசங்கமாக முதல்முதல்‌ பதிவான 
பிரசங்கத்தைக்‌ காண்கின்றோம்‌. பவுல்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற 
உடனேயே “தாமதமின்றி, கிறிஸ்து தேவனுடைய குமார 
னென்று ஆலயங்களிலே பிரசங்கித்தான்‌ ... தமஸ்குவிலே 
குடியிருக்கிற யூதர்களைக்‌ கலங்கப்பண்ணினான்‌” (9:20, 22). 
இங்கு முதன்முறையாக பவுலின்‌ செய்திக்கான ஒரு மாதிரியை 
லூக்கா கொடுத்தார்‌. இது யூதர்களின்‌ ஜெப்‌ ஆலயங்களில்‌ 
பிரசங்கிக்கப்பட்டவைகளுக்கு ஒரு மாதிரியாகும்‌. பவுலின்‌ 
குற்காப்பு வாதங்களையும்‌ சேர்த்தால்‌, அப்‌. நட. புத்தகத்தில்‌ 
அவருடைய ஐந்து பிரசங்கங்கள்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளன. 

அந்தியோகியாவின்‌ ஜெப ஆலயத்தில்‌ பவுலின்‌ பிரசங்க 
மானது இலக்கியத்‌ தரமுடையதாயிருந்தது. பேச்சாளராகத்‌ 
தொடங்குபவர்களுக்கு, ஒரு உரைக்கு மூன்று பாகங்கள்‌ 
உண்டென்று கற்பிக்கப்படுகின்றது: முன்னுரை, பொருளுரை 
மற்றும்‌ முடிவுரை. பவுலின்‌ பிரசங்கத்தில்‌ இம்மூன்றும்‌ 
உள்ளன. தேர்ந்த பிரசங்கியார்கள்‌, பிரசங்கத்தின்‌ பொருட்‌ 
பகுதியில்‌ “மூன்று கருத்துக்களும்‌ ஒரு கவிதையும்‌” இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று நகைச்சுவைக்காகக்‌ கூறுவதுண்டு. பவுலின்‌ 
பிரசங்கமானது இயல்பாகவே மூன்று பகுதிகளாகப்‌ பிரிந்‌ 
துள்ளது (அவை ஒவ்வொன்றும்‌ “சகோதரரே” என்றோ அல்லது 
அதற்கிணையான வேறு வார்த்தையைக்‌ கொண்டோ 
தொடங்குகின்றது), மற்றும்‌ அவர்‌ யூதர்களின்‌ கவிதையிலிருந்து 
ஒரு மேற்கோளையும்‌ காட்டினார்‌. 

பவுல்‌ அந்தியோகியாவின்‌ குடிமக்களுக்குக்‌ கொடுத்த 
ஆறுதலைக்‌ காண்பதற்கு, அவரது “ஆறுதலின்‌ செய்தியை” நாம்‌ 
உற்று நோக்குவோம்‌-அது இன்றைக்கு நமக்குத்‌ தரும்‌ 
ஆறுதலையும்‌ இதன்‌ மூலம்‌ நாம்‌ காண்போம்‌. 


தேவன்‌ கட்டுப்படுத்துகின்றார்‌! 
(13:16-25) 


யூதர்கள்‌, யூதமார்க்கத்தமைந்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ தேவனுக்குப்‌ 
பயந்தவர்கள்‌ (தேவனை விசுவாசித்தவர்களாயிருந்தும்‌, யூத 
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விசுவாசத்திற்கு மாறியிருக்காத புறஜாதியார்‌) ஆகியோருக்கு 
முன்பாகப்‌ பவுல்‌ நின்றார்‌. அவர்‌ தமது இயல்பான பண்பின்‌ 
படியே மக்களின்‌ கவனத்தைக்‌ கவருவதற்காகக்‌ கையமர்த்‌ 
தினார்‌ (21:40; 26:1ஐக்‌ காணவும்‌), பின்பு பேசத்‌ தொடங் 
கினார்‌: “இஸ்ரவேலரே, தேவனுக்குப்‌ பயந்து நடக்கிற சகல 
ஜனங்களே, கேளுங்கள்‌” (வ. 169. 

இன்றிருப்பவர்களைப்‌ போலவே அன்றிருந்த மக்களும்‌ 
தங்களைப்‌ பற்றிய கருத்துக்களையே அதிக மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
அனுபவித்ததால்‌, பவுல்‌ முதலில்‌, இஸ்ரவேலரிடத்தில்‌ தேவன்‌ 


நடப்பித்தவைகளை மறுகண்ணோட்டம்‌ இட்டார்‌: 


இஸ்ரவேலராகிய இந்த ஜனத்தினுடைய தேவன்‌ நம்முடைய 
பிதாக்களைத்‌ தெரிந்து கொண்டு, எகிப்து தேசத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
பரதேசிகளாய்ச்‌ சஞ்சரித்த போது ஜனங்களை உயர்த்தி, தமது 
புயபலத்தினாலே அதிலிருந்து அவர்களைப்‌ புறப்படப்‌ பண்ணி 
நாற்பது வருஷ காலமாய்‌ வனாந்தரத்திலே அவர்களை 
ஆதரித்து, கானான்‌ தேசத்தில்‌ ஏழு ஜாதிகளை அழித்து 
அவர்களுடைய தேசத்தை இவர்களுக்குச்‌ சுதந்தரமாகச்‌ 
பங்கிட்டுக்‌ கொடுத்து, பின்பு ஏறக்குறைய நானூற்றைம்பது 
வருஷ காலமாய்‌” (வ. 17-20௮). 


ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தாரின்‌ முன்பாக ஸ்தேவான்‌ செய்த 
பிரசங்கம்‌ நமது நினைவுக்கு வருகின்றது, ஆனால்‌ ஒரு 
வேறுபாடு இருந்தது: யூதர்கள்‌ தேவனின்‌ விடுதலையாளர்‌ 
களை எப்பொழுதுமே புறக்கணித்தார்கள்‌ என்று காண்பிக்க 
இஸ்ரவேலரின்‌ வரலாற்றை ஸ்தேவான்‌ மறுகண்ணோட்ட 
மாய்க்‌ கொடுத்தார்‌; பவுலோ, வரவிருந்த மேசியாவுக்கான 
ஆயத்தச்‌ செயல்களாக இருந்ததைக்‌ காண்பிக்கவே இஸ்ர 
வேலரின்‌ வரலாற்றை மறுகண்ணோட்டமாகக்‌ கொடுத்தார்‌. 
வரலாற்றில்‌ தேவன்‌ கிரியை செய்து, அதைத்‌ தமது நோக்கத்‌ 
திற்கு ஏற்ற வகையில்‌ உருவாக்கிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்று 
யூதா்கள்‌ நம்பினார்கள்‌. 

பவுல்‌ அநேக நூறு வருடங்களை விரைவில்‌ நுண்ணாய்வு 
செய்து தாவீதைப்‌ பற்றிக்‌ கூறலானார்‌: 





சாமுவேல்‌ தீர்க்கதரிசி வரைக்கும்‌ அவர்களுக்கு நியாயாதி 
பதிகளை ஏற்படுத்தி வந்தார்‌. அதுமுதல்‌ தங்களுக்கு ஒரு ராஜா 
வேண்டுமென்று கேட்டுக்கொண்டார்கள்‌;” அப்படியே 
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தேவன்‌ பென்யமீன்‌ கோத்திரத்தானாகிய கசுடைய 
குமாரனான சவுலை நாற்பது வருஷகாலமாய்‌” அவர்களுக்குக்‌ 
கொடுத்தார்‌. பின்பு அவர்‌ அவனைத்‌ தள்ளி, தாவீதை 
அவர்களுக்கு ராஜாவாக ஏற்படுத்தி, “ஈசாயின்‌ குமாரனாகிய 
தாவீதை என்‌ இருதயத்துக்கு ஏற்றவனாகக்‌ கண்டேன்‌; 
எனக்குச்‌ சத்தமானவைகளையெல்லாம்‌ அவன்‌ செய்வான்‌”” 
என்று அவனைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சியுங்‌ கொடுத்தார்‌ (வ. 20-22). 





மேசியா, தாவீதின்‌ நேரடித்‌ தலைமுறையில்‌ வருவார்‌ என்பதை 
யூதா்கள்‌ புரிந்திருந்தார்கள்‌. 

இந்தக்‌ கருத்து வரையிலும்‌ பவுல்‌ கூறியவைகளைக்‌ 
கேட்டவர்கள்‌ மனம்‌ மகிழ்ந்து, பழக்கப்பட்ட மற்றும்‌ 
பிரியமான வரலாறு கூறப்படுவகதைக்‌ கேட்டுத்‌ தலையசைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்திருப்பார்கள்‌. இப்பொழுது பவுல்‌ அவர்களுக்கு 
ஒரு அதிர்ச்சியை வைத்திருந்தார்‌: “அவனுடைய [தாவீதினு 
டைய] சந்ததியிலே தேவன்‌ தமது வாக்குத்தத்தத்தின்படி யே” 
இஸ்ரவேலுக்கு இரட்சகராக இயேசுவை எழும்பப்‌ பண்ணி 
னார்‌” (வ. 23; இ.வ. மத்‌. 1:1). கேட்டவர்கள்‌ திகைப்புடன்‌ 
நோக்கியதை என்னால்‌ காணமுடிகின்றது. பவுலின்‌ வார்த்தை 
களில்‌ இரண்டு அதிர்ச்சிகள்‌ இருந்தன: முதலாவது, “தேவன்‌... 
இஸ்ரவேலுக்கு இரட்சகராக இயேசுவை எழும்பப்‌ 
பண்ணினாரா்‌” என்பதில்‌ உள்ள வினைச்‌ சொல்‌ அமைப்பும்‌ 
ஆகும்‌. மேசியாவைப்‌ பற்றிய வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேறி 
விட்டது என்று பவுல்‌ உரிமை கோரினார்‌! தாவீதின்‌ சந்ததி 
யாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டவர்‌ என்பது இரண்டாவது அதிர்ச்சி 
யாகும்‌. பவுலின்‌ உரையைக்‌ கேட்டவர்கள்‌, அவர்‌ “தேவன்‌ 
இஸ்ரவேலுக்கு மேசியா என்ற ஒரு இரட்சகரை எழும்பப்‌ 
பண்ணினார்‌” என்று கூறும்படி யே எதிர்பார்த்தார்கள்‌. அதற்கு 
மாறாகப்‌ பவுல்‌, “தேவன்‌ இஸ்ரவேலுக்கு இரட்சகராக 
இயேசுவை எழும்பப்‌ பண்ணினார்‌” என்று கூறினார்‌. 

பவுல்‌, அவர்களின்‌ திகைப்பையும்‌, பேசப்படாத 
அவர்களின்‌ கேள்வியையும்‌ காண முடிந்தது: இயேசு? யார்‌ 
இந்த இயேசு?” யோவான்ஸ்நானனின்‌ ஊழியம்‌ பற்றி அவர்கள்‌ 
நன்கு அறிந்திருந்தார்கள்‌ என்பதை அப்போஸ்தலர்‌ 
அறிந்திருந்தார்‌ (ஒருவேளை அவர்களில்‌ சிலர்‌ யோவான்‌ 
ஸ்நானனின்‌ ஊழிய நாட்களில்‌ யூதேயாவுக்குச்‌ சென்றிருக்‌ 
கலாம்‌. பின்னாளில்‌ அப்பொல்லோ எபேசுக்குச்‌ சென்றது 
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போல யோவானின்‌ சீஷார்களில்‌ ஒருவர்‌ ஒருவேளை அந்தப்‌ 
பகுதிக்கு வந்திருக்கலாம்‌. 18:24-19-4). இப்பொழுது இயேசு 
யார்‌ என்பதை அவர்களுக்கு நினைவூட்ட யோவானின்‌ 
வார்த்தைகளை அவர்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (மற்றும்‌ இயேசுவே 
மேசியா என்பதற்கான தமது ஆதாரத்தையும்‌ கூறத்‌ 
தொடங்கினார்‌): 





தேவன்‌ ... இஸ்ரவேலுக்கு இரட்சகராக இயேசுவை எழும்பப்‌ 
பண்ணினார்‌. இவர்‌ வெளிப்படுவதற்கு முன்னே மனந்திரும்பு 
தலுக்கேற்ற” ஞானஸ்நானத்தைக்‌ குறித்து யோவான்‌ 
இஸ்ரவேலர்‌ யாவருக்கும்‌ பிரசங்கித்தான்‌. யோவான்‌ தன்‌ 
பணிவிடை ஓட்டத்தை நிறைவேற்றுகிறபோது: நீங்கள்‌ 
என்னை யார்‌ என்று நினைக்கிறீர்கள்‌, நான்‌ அவர்‌ அல்ல, 
இதோ, எனக்குப்‌ பின்‌ ஒருவார்‌ வருகிறார்‌, அவருடைய பாதரட்‌ 
சையை அவிழ்க்கிறதற்கும்‌ நான்‌ பாத்திரன்‌ அல்ல என்றான்‌ 
(வ. 23-25). 


மேசியாவுக்கு வழியை ஆயத்தம்‌ செய்வதற்காக யோவான்‌ 
ஸ்நானன்‌ “எலியாவின்‌ ஆவியோடு” வந்தார்‌ (மல்கி. 4:5, 6; லூக்‌. 
1:13-17; மத்‌. 11:11-14; 17:10-13). பவுலின்‌ உரையைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்தவர்களில்‌ யாரேனும்‌, இதற்கு முன்‌ யோவானின்‌ 
உரையைக்‌ கேட்டிருந்தால்‌, அவர்‌ (யோவான்‌) இயேசுவைக்‌ 
குறித்துச்‌ சாட்சி கொடுத்தகைக்‌ கேட்டிருந்திருப்பார்கள்‌: 
“இதோ உலகத்தின்‌ பாவத்தைச்‌ சுமந்து கீர்க்கிற தேவ ஆட்டுக்‌ 
குட்டி” (யோவா. 1:29)! யோவான்‌ ஒரு தீர்க்ககரிசியென்றே 
அநேக யூதர்கள்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌ (மத்‌. 21:26); ஆகவே, 
அவரது வார்த்தைகளைப்‌ பவுலின்‌ உரையைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ 
நினைவு கூர்ந்தால்‌, இது வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்‌ 
மேசியாவே என்று நிரூபிக்க நல்ல ஒரு முன்னுரையாக 
இருக்கும்‌. 

வரலாறு என்பது “தற்செயலாக நடைபெற்றது” என்று 
யூதர்கள்‌ நம்பியிருந்ததில்லையென்று சற்று முன்னர்‌ நான்‌ 
குறிப்பிட்டேன்‌; வரலாற்றில்‌ தேவன்‌ கிரியை செய்து 
கொண்டிருப்பதாக அவர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌; அதை அவர்‌ தமது 
நோக்கத்திற்கு ஏற்றபடி வடிவமைத்துக்‌ கொண்டார்‌ என்றும்‌ 
அவர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌. பவுல்‌ தமது தொடக்கக்‌ குறிப்புகளில்‌, 
இயேசுவை இவ்வுலகிற்கு அனுப்புவதே தேவனுடைய 
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நிறைவான நோக்கமாகும்‌ என்ற விஷயத்தை அறிவிக்க இந்த 
சத்தியத்தின்‌ மீதே கட்டி யெழுப்பினார்‌. 

உங்களைப்‌ பற்றி நான்‌ அறியவில்லை, ஆனால்‌ வரலாற்றில்‌ 
தேவன்‌ கிரியை செய்கின்றார்‌, தேவன்‌ கட்டுப்படுத்துகின்றார்‌ 
என்பதை நான்‌ தைரியமூட்டும்‌ ஒரு விஷயமாகக்‌ காண்கின்‌ 
றேன்‌. நமது உலகமானது அடிக்கடி கட்டுப்பாட்டை இழந்து 
விடுவதாகக்‌ காணப்படுகின்றது. 1996, ஏப்ரலில்‌, ஓக்லஹாமா 
நகரில்‌ உள்ள ஆல்‌ஃப்ரட்‌ 1. முர்ரா ஃபெடரல்‌ கட்டிடமானது 
தீவிரவாதிகளால்‌ தகர்க்கப்பட்டு 169 பேர்‌ கொலை 
செய்யப்பட்டனர்‌, 400க்கும்‌ மேற்பட்டவர்கள்‌ படுகாயமுற்ற 
னர்‌. நான்‌ வசிக்கின்ற பகுதியில்‌ இந்த ஆண்டில்‌ சபை உறுப்‌ 
பினர்களில்‌ இருவர்‌ மதியீனமான முறையில்‌ கொல்லப்‌ 
பட்டனர்‌ (கற்பழித்து கொலை செய்யப்பட்டனர்‌). இப்படிப்‌ 
பட்ட வன்முறை நிகழும்போது நாம்‌, “ஏன்‌?” என்று கதறுகின்‌ 
றோம்‌. ஒவ்வொரு கேள்விக்கும்‌, நமக்குத்‌ திருப்தியளிக்கும்‌ 
வகையில்‌ பதில்‌ தர முடியாமல்‌ போகலாம்‌, ஆனால்‌ நமது 
புரிந்து கொள்ளுதல்‌ ஒரு எல்லைக்குள்‌ இருந்த போதிலும்‌, 
தேவன்‌ கட்டுப்படுத்துகன்றார்‌ என்று அறிவது நமக்கு ஆறுதல்‌ 
குருவதாயிருக்கின்றது. “வரலாற்றை கிறிஸ்தவர்கள்‌ தமையிலும்‌ 
நன்மையுள்ளதாகவே கண்ணோக்குகின்றார்கள்‌. தேவனு 
டைய நோக்கத்தின்படியே வரலாற்றின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ யாவும்‌ 
நடக்கின்றதென்பது உறுதியானதாகும்‌” என்று பார்க்ளே 
கூறுகின்றார்‌. தேவனுக்கு உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ நாம்‌ 
நடந்து வந்தால்‌ அவர்‌ நமது துன்பங்களையும்‌ கூட வெற்றியாக 
மாற்ற முடியும்‌ என்று நாம்‌ அறிந்திருக்கின்றோம்‌ (ரோமர்‌ 8:28). 











மேசியா வந்திருக்கின்றார்‌! (13:26-37) 

ஜெப ஆலயத்தில்‌ இருந்தவர்களின்‌ கவனத்தைப்‌ பவுல்‌ 
பெற்றார்‌. அவர்‌, “சகோதரரே, ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியில்‌ 
பிறந்தவர்களே, தேவனுக்குப்‌ பயந்து நடக்கிறவர்களே 
[அங்கிருந்த யாவரையும்‌ குறிப்பிடுவதற்கு அவர்‌ தமது 
கைகளை அசைத்திருப்பார்‌] இந்த இரட்சிப்பின்‌ வசனம்‌ 
உங்களுக்கு அனுப்பப்பட்டிருக்கிறது” (வ. 26). தேவன்‌ தமது 
முற்றான நோக்கத்தில்‌ அவர்கள்‌ அனைவரையும்‌ உள்ளடக்கி 
யிருந்தார்‌! 
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பவுல்‌ தமது உரையை கேட்டவர்கள்‌ “இந்த இரட்சிப்பின்‌ 
வசனத்தை” ஏற்றுக்கொள்ளு முன்னர்‌, தாம்‌ மேற்கொண்டு 
ஜெயிக்க வேண்டிய பெரும்‌ தடைகள்‌ இருந்ததை அறிந்தார்‌. 
அவர்களின்‌ நிலையில்‌ அவர்‌ இருந்து கொண்டு, அவர்களின்‌ 
தப்பெண்ணங்களைக்கூடப்‌ பகிர்ந்து கொண்டிருந்தார்‌; 
அவரும்கூட தேவநம்பிக்கையற்ற அதே நிலையில்‌ இருந்தார்‌. 
“சிலுவையைப்‌ பற்றிய இடறல்‌” (கலா. 5:11; இ.வ. 1 கொரி. 
1:23) ஒன்றுதான்‌ பெரிதும்‌ அக்கறைக்குரிய விஷயமாக 
இருந்தது. யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ குறிப்பிட்டவைகள்‌, இயேசு 
யார்‌ என்ற அவர்களின்‌ நினைவை மெல்லக்‌ கள்ளுமானால்‌, 
பவுலின்‌ உரையைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ இயேசு பொதுவான ஒரு 
குற்றவாளி போலச்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டதையும்‌ 
நினைவுகூரக்‌ கூடும்‌. ரோமருடைய சிலுவை ஒன்றில்‌ இயேசு 
தொங்கிய உண்மையானது, அவர்‌ சபிக்கப்பட்டவர்‌ என்ப 
தற்கு ஆதாரமாயிருந்ததென்று அநேக யூதர்கள்‌ கருதினார்கள்‌ 
(உபா. 21:23; கலா. 3:13ஐக்‌ காணவும்‌), ஆகவே அவர்‌ மேசியா 
வாயிருக்க முடியாதென்றும்‌ அவர்கள்‌ கருதினார்கள்‌. பவுல்‌ 
இந்தப்‌ பிரச்சனையைச்‌ சந்தித்தார்‌. 





எருசலேமில்‌ குடியிருக்றெவர்களும்‌ அவர்கள்‌ அதிகாரிகளும்‌ 
அவரை அறியாமலும்‌, ஓய்வுநாள்தோறும்‌ வாசிக்கப்படுகிற 
தூர்க்கதரிசிகளின்‌ வாக்கியங்களை அறியாமலும்‌, அவரை 
ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்த்ததினால்‌ அந்த வாக்கியங்களை 
நிறைவேற்றினார்கள்‌. மரணத்திற்கு ஏதுவானதொன்றும்‌ 
அவரிடத்தில்‌ காணாதிருந்தும்‌, அவரைக்‌ கொலைசெய்யும்‌ 
படிக்குப்‌ பிலாத்துவை வேண்டிக்கொண்டார்கள்‌. அவரைக்‌ 
குறித்து எழுதியிருக்கிறவைகள்‌ யாவையும்‌ அவர்கள்‌ நிறை 
வேற்றின பின்பு, அவரை மரத்திலிருந்து இறக்கிக்‌,” கல்லறை 
யிலே வைத்தார்கள்‌" (வ. 27-29). 


இந்த வார்த்தைகளிலும்‌, இதற்குப்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தை 
களிலும்‌ நமக்கு, பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ பேதுருவின்‌ 
பிரசங்கம்‌ நினைவுக்கு வருகின்றது, ஆனால்‌ அடிப்படை 
வேறுபாடு ஒன்றுள்ளது: பேதுரு எருசலேமில்‌, முன்னிலைப்‌ 
பெயரில்‌ பிரசங்கித்தார்‌: “நீங்கள்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்த இந்த 
இயேசு” (2:36). பவுல்‌ எருசலேமிலிருந்து தொலைவில்‌, 
படர்க்கைப்‌ பெயரில்‌ பிரசங்கித்தார்‌: “அவரைக்‌ கொலை 
செய்யும்படிக்குப்‌ பிலாத்துவை வேண்டிக்கொண்டார்கள்‌. ” 
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இயேசுவுக்கு நிறைவேற்றிய மரண தண்டனையானது ஏன்‌ 
அவரை மேசியா என்ற நிலைக்குத்‌ தகுதியற்றவராக்கவில்லை 
என்பதற்குப்‌ பவுல்‌ அடிப்படையான இரண்டு காரணங்களைக்‌ 
கொடுத்தார்‌: முதலாவது, இயேசு மரணமடைவதற்குப்‌ 
பாத்திரர்‌ அல்ல. பவுல்‌, “மரணத்திற்கு ஏதுவானதொன்றும்‌ 
அவரிடத்தில்‌ காணாதிருந்தும்‌, அவரைக்‌ கொலை செய்யும்‌ 
படிக்குப்‌ பிலாத்துவை வேண்டிக்‌ கொண்டார்கள்‌” என்று 
கூறினார்‌. ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தார்‌ இயேசுவின்மேல்‌ தேவ 
தூஷணக்‌ குற்றம்‌ சாட்டினார்கள்‌; ஆனால்‌ அவர்‌ தேவகு.மார 
னாயிருந்தால்‌, அக்கூற்று தேவதரஷ௲ண_மாகாது. பிலாத்து 
விசாரித்தபோது, இயேசுவின்மேல்‌ சாட்டப்பட்ட குற்றமொன்‌ 
றையும்‌ அவர்‌ அறியாதவராயிருந்தார்‌ என்பதை அறிவித்தான்‌. 
குற்றம்‌ செய்ததினால்‌ அல்ல மாறாக, யூதர்கள்‌ வேண்டிக்‌ 
கேட்டுக்கொண்டதால்தான்‌ இயேசு மரிக்க வேண்டியதா 
யிருந்தது! 

ஆயினும்‌ இயேசுவுக்கு நிறைவேற்றிய மரணதண்டனை 
யானது அவரை மேசியா என்ற நிலைக்குத்‌ தகுதியற்றவராக்க 
வில்லை என்பதற்கு அடிப்படையான காரணமாக, அவரது 
மரணமானது வேதவாக்கியங்களின்‌ நிறைவேற்றம்‌ என்பதே. 
பவுல்‌, “எருசலேமில்‌ குடியிருக்கிறவர்களும்‌ அவர்கள்‌ 
அதிகாரிகளும்‌ அவரை அறியாமலும்‌, ஓய்வுநாள்தோறும்‌ 
வாசிக்கப்படுகிற கீர்க்கதரிசிகளின்‌ வாக்கியங்களை அறியா 
மலும்‌ [பவுல்‌ பேசுவதற்குச்‌ சற்று முன்பு கூட தீர்க்கதரிசன வசன 
மானது வாசிக்கப்பட்டிருந்தது], அவரை ஆக்கனைக்குள்ளாகத்‌ 
கர்த்ததினால்‌ அந்த வாக்கியங்களை நிறைவேற்றினார்கள்‌” 
என்று கூறினார்‌; “அவர்கள்‌ [அறியாமலே] அவரைக்‌ குறித்து 
எழுதப்பட்டவைகள்‌ யாவையும்‌ நிறைவேற்றினார்கள்‌. ” இந்த 
இடத்தில்‌ அநேகமாக, பவுல்‌ சற்று நிதானித்து மேசியாவின்‌ 
பாடுகள்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ பற்றிய அநேக தீர்க்கதரிசன 
வசனங்களை - ஏசாயா 23 மற்றும்‌ சங்கீதம்‌ 22 போன்ற பகுதி 
களை-மேற்கோள்‌ காட்டியிருப்பார்‌. இயேசு சிலுவையில்‌ 
அடைந்த மரணமானது அவரைக்‌ தகுதியற்றவராக்குவதற்குப்‌ 
பதில்‌, மேசியாவாக அவரைக்‌ தகுகிப்‌.படுத்கியது. 

பெருமளவில்‌ பொதுவான மறுப்புக்குப்‌ பதில்‌ அளித்த 
பவுல்‌, பிறகு உண்மையிலேயே இயேசுதான்‌ மேசியா என்ப 
தைக்‌ காண்பிக்கத்‌ தொடர்ந்தார்‌. மனிதர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ 
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புறக்கணித்தையும்‌, தேவன்‌ அவரை ஏற்றுக்‌ கொண்டதையும்‌ 
அவர்‌ வேறுபடுத்தி ஒப்பிட்டுக்‌ காட்டினார்‌; எருசலேமில்‌ 
இருந்த யூதர்கள்‌ அவர்‌ மரிக்க வேண்டும்‌ என்று கோரினார்கள்‌. 
“தேவனோ அவரை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பினார்‌” (வ. 30). 
இயேசு மரித்தோரிலிருந்து எழும்பினார்‌ என்று உறுதியாக 
அறிவிக்கப்பட்ட போது அங்கிருந்தவர்கள்‌ அதிர்ச்சியுடன்‌ 
தலை தூக்கியிருப்பார்கள்‌! 

இயேசு உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்பதற்கு, அவர்‌ உயிர்த்‌ 
தெழுந்த பின்‌ அவரைக்‌ கண்ணால்‌ கண்டவர்கள்‌ ஏராளமான 
பேர்‌ சாட்சியாக இருந்ததே பவுல்‌ முன்‌ வைத்த அடிப்படை 
ஆதாரமாயிருந்தது: “தம்முடனே கூடக்‌ கலிலேயாவிலிருந்து 
எருசலேமுக்குப்‌ போனவர்களுக்கு அவர்‌ அநேக நாள்‌'' தரிசன 
மானார்‌; அவர்களே ஜனங்களுக்கு முன்பாக அவருக்குச்‌ சாட்சி 
களாயிருக்கறொர்கள்‌” (வ. 31). அநேகமாய்‌ இவ்விடத்தில்‌ அவர்‌ 
1 கொரி. 15ல்‌ செய்ததுபோல உயிர்த்தெழுந்த பிறகு இயேசு 
கொடுத்த தரிசனங்களில்‌ சிலவற்றைப்‌ பட்டியலிட்டிருப்பார்‌. 
அப்படியிருந்தால்‌, சந்தேகமின்றி அவர்‌, “எல்லாருக்கும்‌ பின்பு 

. எனக்கும்‌ தரிசமானார்‌” (1 கொரி. 15:8) என்று கூறி 

முடித்திருப்பார்‌. 

இதன்‌ பிறகு அவர்‌, இயேசுவின்‌ மரணம்‌, அடக்கம்‌ 
ஆகியவைகளைப்‌ போலவே, அவரது உயிர்த்தெழுதலும்‌ கூட 
தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேற்றமாகவே இருந்தது என்று 
காண்பித்தார்‌: 











நீர்‌ என்னுடைய குமாரன்‌, இன்று நான்‌ உம்மை ஜெநிப்பித்‌ 
தேன்‌ என்று இரண்டாம்‌ சங்கீதத்தில்‌ எழுகியிருக்கிறபடி யே, 
இயேசுவை எழுப்பினதினாலே தேவன்‌ நம்முடைய பிதாக்‌ 
களுக்கு அருளிச்‌ செய்த வாக்குத்தத்ததை அவர்களுடைய 
பிள்ளைகளாகிய நமக்கு” நிறைவேற்றினார்‌ என்று நாங்களும்‌ 
[பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌] உங்களுக்குச்‌ சுவிசேஷமாய்‌ அறிவிக்‌ 
கிறோம்‌” (வ. 32, 33; சங்‌. 2:7 ஐக்‌ காணவும்‌). 


இஸ்ரவேலில்‌ ஒரு புதிய அரசன்‌ முடி சூட்டப்படும்போது 
பயன்படுத்தப்படும்‌ ராஜரிக சங்கமாக இருந்தது, 2ம்‌ சங்கீதம்‌ 
ஆகும்‌. “ஜெநிப்பித்தேன்‌”' என்று இவ்விடத்தில்‌ உள்ளது 
பிறப்பைக்‌ குறிப்பிடவில்லை, ஆனால்‌ புதிய அரசன்‌ தேவனு 
டைய விசேஷித்த “மகன்‌” என்று அவரால்‌ அடையாளப்‌ 
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படுத்தப்படுவகைக்‌ குறிக்கின்றது. சங்கதம்‌ 2 மேசியாவைப்‌ 
பற்றிய ஒரு சங்கதம்‌ என்றும்‌, பூமிக்குரிய அரசர்களிடத்தில்‌ இது 
பகுதி நிறைவேற்றம்‌ பெற்றதென்றும்‌, முழுமையாகவும்‌, 
கடைசியாகவும்‌ இது மேசியாவிடத்தில்தான்‌ நிறைவேற்ற 
மடையும்‌ என்றும்‌ யூதர்கள்‌ புரிந்து கொண்டிருந்தார்கள்‌. பவுல்‌ 
அநேகமாக, மேசியாவின்‌ முடி சூட்டுதலைப்‌ பற்றிய வாக்குத்‌ 
குத்தத்தை, அதற்கு முந்திய மேசியாவின்‌ பாடுகள்‌ மற்றும்‌ 
மரணம்‌ பற்றிய வாக்குத்தத்தத்துடன்‌ இணைகத்திருந்திருப்பார்‌: 
மேசியா மரித்து, அதன்‌ பிறகு மகிமையினால்‌ முடி சூட்டப்பட 
வேண்டியதாயிருந்ததென்றால்‌, மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்‌ 
தெழுதல்‌ அவசியமாயிருந்தது. சங்கீதம்‌ 2 ஐக்‌ குறித்த பவுலின்‌ 
விவாதத்திற்கு ரோமர்‌ 1:5ல்‌ உள்ள அவரது சொந்த வார்த்தை 
களே விளக்கவுரையாய்‌ இருக்கின்றன: “மாம்சத்தின்படி 
தாவீதின்‌ சந்ததியில்‌ பிறந்தவரும்‌, பரிசுத்தமுள்ள ஆவியின்படி 
தேவனுடைய சுதனென்றும்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்‌ 
குதினாலே பலமாய்‌ ரூபிக்கப்பட்ட தேவகுமாரனுமாயிருக்‌ 
கிறார்‌.” 

அடுத்தபடியாகப்‌ பவுல்‌ ஏசாயா 55:3 ஐக்‌ குறிப்பிட்டார்‌: 
“இனி அவர்‌ அழிவுக்குட்படாதபடிக்கு அவரை மரித்தோரி 
லிருந்து எழுப்பினார்‌ என்பதைக்‌ குறித்து: தாவீதுக்கு அருளின 
நிச்சயமான கிருபைகளை உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிடுவேன்‌ 
என்று திருவுளம்பற்றினார்‌” (வ. 34). தேவன்‌ மேசியாவைத்‌ 
தாவீதின்‌ சிங்காசனத்தில்‌ அமரப்‌ பண்ணுவார்‌ என்ற வாக்குத்‌ 
குத்தத்தின்‌ மையமாக “தாவீதுக்கு அருளிய நிச்சயமான 
கிருபைகள்‌” இருந்தன. இதற்கு முன்பிருந்தது போலவே 
பவுலின்‌ விவாதம்‌ இருந்தது: மேசியா மரித்து, பிறகு ஆளுகை 
செய்ய வேண்டுமானால்‌, மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுதல்‌ 
அத்தியாவசியமான ஒன்றாக இருந்தது. 

பேதுரு பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பயன்படுத்திய அதே 
வசனப்‌ பகுதி மற்றும்‌ விவாதம்‌ ஆகியவைகளைக்‌ கொண்டு 
(சங்‌. 16:10) பவுல்‌ தமது விவாதத்தை முடித்தார்‌: 











“அன்றியும்‌, உம்முடைய பரிசுத்தர்‌ அழிவைக்‌ காண 
வொட்டீர்‌” என்று வேறொரு சங்கீதத்தில்‌ சொல்லியிருக்றெது. 
தாவீது தன்‌ காலத்திலே தேவனுடைய சித்தத்தின்படி 
அவருக்கு ஊழியஞ்‌ செய்த பின்பு நித்திரையடைந்து, தன்‌ 
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பிதாக்களிடத்திலே சேர்க்கப்பட்டு, அழிவைக்‌ கண்டான்‌. 
தேவனால்‌ எழுப்பப்பட்டவரோ அழிவைக்‌ காணவில்லை 
(வ. 35-37) 





“உம்முடைய பரிசுத்தர்‌ அழிவைக்‌ காணவொட்டீர்‌” என்று 
தாவீது கூறியபோது, அவர்‌ தம்மையே குறிப்பிட்டிருக்க 
முடியாது, ஏனென்றால்‌ அவரது சரீரம்‌ அழிந்துவிட்டிருந்தது; 
ஆகையால்‌ அவரது வார்த்தைகள்‌, மேசியாவின்‌ மரணத்துக்குப்‌ 
பின்னும்‌ மேசியாவின்‌ சரீரம்‌ அழிவைக்‌ காணாது என்பதற்‌ 
கான தீர்க்கதரிசனமாக இருந்தது-இது உயிர்த்தெழுதலை 
அவசியப்‌ படுத்தியது (2:27க்கான குறிப்புகளை காணவும்‌). 

பிறகு அநேகமாகப்‌ பவுல்‌ தமது கருத்தை ஆணித்தரமாய்‌ 
உறுதிப்படுத்தினார்‌: மேசியா உயிர்த்தெழுந்து மகிமைப்பட 
வேண்டியிருந்ததாலும்‌, இயேசுவின்‌ விஷயத்தில்‌ இது சரியா 
கவே நடந்திருந்தாலும்‌, இயேசுவே மேசியா என்ற முடிவு 
குவிர்க்கவியலாததாகும்‌, தப்பிக்க வியலாததாகும்‌! 

மேசியா வந்திருக்கிறார்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக 
ஊக்க மூட்டும்‌ வார்த்தைகளை நான்‌ அறிந்ததில்லை! காலைக்‌ 
கதிரவன்‌ காரிருளைக்‌ கடிந்து விரட்டுவதைப்‌ போல, இயேசு 
வைப்‌ பற்றிய - அவர்‌ தேவகுமாரன்‌, அவர்‌ இவ்வுலகத்தின்‌ 
இரட்சகர்‌ என்ற - உணர்வானது நமது இருதயங்களில்‌ உள்ள 
இருளான உணர்வுகளை நீக்கவே வந்துள்ளது. தலைப்புச்‌ 
செய்திகள்‌ துர்ச்‌ செய்திகளால்‌ நிரப்பப்படலாம்‌, ஆனால்‌ நமது 
இருதயங்கள்‌ நற்செய்தியால்‌ நிரப்பப்பட வேண்டும்‌! 








நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌! 
(13:38-41) 
பவுல்‌ தமது பிரசங்கத்தைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்தவர்‌ 
களுக்குத்‌ தமது செய்தியை நடை முறைப்படுத்தத்‌ தயாரானார்‌: 


அதலால்‌ சகோதரரே, இவர்‌ மூலமாய்‌ உங்களுக்குப்‌ பாவ 
மன்னிப்பு உண்டாகும்‌ என்று அறிவிக்கப்படுகிறதென்றும்‌, 
மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தினாலே”” நீங்கள்‌ எவைகளி 
னின்று விடுதலையாகி நீதிமான்களாக்கப்படக்‌ கூடாதிருந்‌ 
ததோ, விசுவாசிக்கிறவன்‌ எவனும்‌'” அவைகளினின்று 
இவராலே'” விடுதலையாகி'” நீதிமானாக்கப்படுகிறான்‌ 
என்றும்‌ உங்களுக்குக்‌ தெரிந்திருக்கக்கடவது (வ. 38, 39). 
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நேர்மையுள்ள எந்த ஒரு யூதனும்‌, “காளை வெள்ளாட்டுக்‌ 
கடா இவைகளுடைய இரக்தம்‌ பாவங்களை நிவிர்த்தி செய்ய 
மாட்டாதே?” (எபி. 10:4) என்பதை ஒப்புக்‌ கொள்ள 
வேண்டியதாயிருந்தது. கீர்க்கதரிசியான எரேமியா, “ (இதோ, 
நாட்கள்‌ வருமென்று” கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌; அப்பொழுது 
இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தோடும்‌ யூதா குடும்பத்தோடும்‌ புது 
உடன்படிக்கை பண்ணுவேன்‌” ” (எரே. 31:31) என்று எழுதிய 
போது, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ இருந்த குறைபாடு 
களை ஒப்புக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. பாவம்‌ மன்னிக்கப்படும்‌ 
என்பதும்‌, அவர்களுக்கெதிராக அப்பாவமானது மறுபடியும்‌ 
வைக்கப்பட்டிராது என்பதுமே புதிய உடன்படிக்கையின்‌ 
(இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ புதிய உடன்படிக்கை [அல்லது 
ஏற்பாட்டின்‌!) பண்புகள்‌ ஆகும்‌: “ அவர்களில்‌ சிறியவன்‌ முதல்‌ 
பெரியவன்‌ மட்டும்‌, எல்லாரும்‌ என்னை அறிந்துகொள்வார்‌ 
கள்‌: என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌; நான்‌ அவர்கள்‌ அக்கிர 
மத்தை மன்னித்து, அவர்கள்‌ பாவங்களை இனி நினையா 
இருப்பேன்‌: ” (எரே. 31:34அ). 

கடைசியாக மனிகர்கள்‌ யாவரும்‌ விடுதலையாக முடிந்தது: 
பழைய பிரமாணத்தின்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ இருந்து மட்டுல்ல; 
ஆனால்‌ பாவத்திலிருந்தும்‌, குற்றத்திலிருந்தும்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ 
விரும்புகின்ற( படியான வகையில்‌ இருப்பதற்காக மற்ற 
எல்லாவற்றிலும்‌ இருந்தும்‌ விடுதலையாக முடிந்தது! உங்கள்‌ 
மனச்சாட்சியானது எப்போதாவது உங்களை இரக்கமற்ற 
வகையில்‌ தண்டித்திருந்தால்‌, நீங்கள்‌ செய்த பாவங்களினால்‌ 
எப்போதாவது ஒரு இரவு தூக்கமற்று இருந்திருந்தால்‌, இது 
எவ்வளவு அற்புதமான செய்தி என்பதை நீங்கள்‌ அறிவீர்கள்‌! 

பவுலின்‌ உரையைக்‌ கேட்டவர்களுக்கு அது நற்செய்தியாக 
இருந்தது, ஆனால்‌ தேவனுடைய தாராளமான அருளிரக்‌ 
கத்தை அவர்கள்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌, அவர்‌ 
களுக்கு ஒரு துர்ச்செய்தியும்‌ இருந்தது. பவுல்‌ தமது “ஆறுதலின்‌ 
செய்தியை” முடிக்கையில்‌, “தீர்க்கதரிசிகளின்‌ புஸ்தகத்திலே 
சொல்லியிருக்கிறபடி. ... உங்களுக்கு நேரிடாதபடிக்கு 








எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌” என்று கூறும்போது (வ. 40, 41) 
அவரது முகத்தில்‌ தோன்றிய கவலை உணர்வை என்னால்‌ 
காண முடிகின்றது. பவுல்‌ பேசுவதற்கு முன்‌ தீர்க்கதரிசனத்‌ 
திலிருந்து ஒரு வாசகம்‌ வாசிக்கப்பட்டது. அவரது உரையைக்‌ 
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கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்தவர்கள்‌, தேவனையும்‌ அவரது 
வழியையும்‌ புறக்கணித்த அனைவர்‌ மேலும்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌, 
தேவனுடைய சராபத்தைத்‌ தொடர்ந்து கூறியதை நன்றாய்‌ 
அறிந்திருந்தனர்‌. 

“பேசப்பட்டவைகள்‌” குறித்து மேற்கோள்‌ ஒன்றைப்‌ பவுல்‌, 
ஆபகூக்கின்‌ புத்தகத்திலிருந்து எடுத்துக்‌ கொடுத்தார்‌: 
“அசட்டைக்காரரே, பாருங்கள்‌, பிரமித்து அழிந்து போங்கள்‌! 
உங்கள்‌ நாட்களில்‌ ஒரு கிரியையை நான்‌ நடப்பிப்பேன்‌, 
ஒருவன்‌ அதை விவரித்துச்‌ சொன்னாலும்‌ நீங்கள்‌ விசுவாசிக்க 
மாட்டீர்கள்‌” (வ. 41; ஆபகூக்‌ 1:2 ஐக்‌ காணவும்‌). ஆபகூக்கின்‌ 
நாட்களில்‌ தேவன்‌ தமது மக்களைத்‌ தண்டிக்க புறஜாதி தேசம்‌ 
ஒன்றை (பாபிலோன்‌) அனுப்புவகே தேவனுடைய பிரமிப்‌ 
பூட்டும்‌ “செயல்‌” ஆகும்‌. இது சாத்தியமாகும்‌ என்று இஸ்ர 
வேலா்கள்‌ நம்பவில்லை - பாபிலோனியர்கள்‌ அந்நாட்டைக்‌ 
கைப்பற்றிய வேளையில்‌ அநேகர்‌ அழிந்து போயினர்‌. ஆபகூக்‌ 
கின்‌ நாட்களில்‌ தேவனுடைய பிரமிப்பூட்டும்‌ செயல்‌ ஒரு 
சாபமாக இருந்தது; பவுலின்‌ நாட்களில்‌, தேவனுடைய பிரமிப்‌ 
பூட்டும்‌ செயல்‌ ஒரு ஆசீர்வாதமாக - மேசியாவை அனுப்பும்‌ 
செயலாக - இருந்தது. இருப்பினும்‌, அதன்‌ விளைவு ஒன்று 
போலவே இருந்தது: தேவனுடைய செய்தியாளரை (பவுலை) 
நம்ப மறுக்கும்‌ “அசட்டைக்காரர்‌” அழிந்து போவார்கள்‌! 

பவுல்‌, அச்சமயத்திற்குத்‌ தமது “ஆறுதலின்‌ செய்தியை” 
முடித்துக்‌ கொண்டார்‌. இயேசுவானவரே மேசியா என்று 
விசுவாசிக்க வேண்டிய அவசியத்தை அவர்‌ வலியுறுத்தி 
யிருந்தார்‌, ஆனால்‌ மனந்திரும்பும்படியாக அவர்‌ கட்டளை 
யிடவில்லை அல்லது இயேசுவை அறிக்கையிட்டு, ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறுவதன்‌ முக்கியத்துவத்தை விளக்கிக்‌ கூறவில்லை.” 
இந்தத்‌ தொடக்கக்‌ கூட்டத்தில்‌ அவர்‌ அவர்களுடைய 
ஆர்வத்தை எழுப்பவும்‌, சிந்தனையைக்‌ தூண்டவும்‌, தமது 
உரையைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ பாதையில்‌ நடக்கத்‌ 
தொடங்கவும்‌ தேவையானவற்றைச்‌ செய்ய முயற்சி செய்திருந்‌ 
தார்‌. இந்தக்‌ குறிக்கோள்களை அவர்‌ அடைந்து விட்டால்‌, 
அதன்பிறகு ஏற்றுக்‌ கொள்பவர்களை தொடர்ந்து ஊக்கப்‌ 
படுத்தும்‌ வகையில்‌ இந்த அஸ்திபாரத்தின்‌ மேல்‌ அவர்‌ 
கட்டியெழுப்ப முடியும்‌! 
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முடிவுரை 

இவைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக உற்சாகமளிக்கும்‌ 
சத்தியங்களை எவ்விதம்‌ நாம்‌ கற்பனை செய்ய முடியும்‌? 
வாழ்க்கைத்‌ துயரில்‌ மூழ்கிப்‌ போயிருப்பவர்களுக்கு, “தேவன்‌ 
கட்டுப்படுத்துகின்றார்‌!”” என்று நாம்‌ அறிவிக்கின்றோம்‌. 
உறுதியற்ற தன்மையில்‌ மூழ்கிப்‌ போயிருப்பவர்களுக்கு, 
“மேசியா வந்திருக்கின்றார்‌” என்று நாம்‌ அறிவிக்கின்றோம்‌. 
பாவத்தில்‌ மூழ்கிப்‌ போயிருப்பவர்களுக்கு, “நீங்கள்‌ 
இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌” என்று நாம்‌ அறிவிக்கின்றோம்‌. 

பவுலின்‌ பிரசங்கத்தை நாம்‌ மறுபடியும்‌ கண்ணோக்கினால்‌ 
ஊக்கமூட்டும்‌ இந்த சத்தியங்கள்‌ யாவும்‌ இயேசுவை 
மையமாகக்‌ கொண்டிருப்பதை நாம்‌ காண முடியும்‌. ரிக்‌ 
ஆட்ச்லீ அவர்கள்‌, பவுலின்‌ இப்பாடத்தின்‌ முதல்‌ பகுதியை, 
“இயேசு, வரலாற்றின்‌ மையம்‌” என்றும்‌ இரண்டாம்‌ பகுதியை 
“இயேசு, கீர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேற்றம்‌” என்றும்‌, மூன்றாம்‌ 
பகுதியை, “இயேசு, மீறுதல்களை மன்னிப்பவர்‌” என்றும்‌ 
அழைத்தார்‌. பின்னாளில்‌ பவுல்‌, “கிறிஸ்துவுக்குள்‌ உள்ள 
ஆறுதல்‌” பற்றி எழுதினார்‌ (பிலி. 2:1). உங்களுக்கு ஆறுதல்‌ 
தேவையென்றால்‌, இயேசுவுடன்‌ நீங்கள்‌ நெருங்கிய உறவு 
கொள்வது அவசியமாகும்‌! 

நமது அடுத்த பாடத்தில்‌ நாம்‌, பவுலின்‌ உரையைக்‌ 
கேட்டவர்களின்‌ பதில்செயலைக்‌ காண்போம்‌. ஆயினும்‌, 
இவ்வேளையில்‌ நான்‌ உங்களின்‌ பதில்செயல்‌ பற்றி அதிக 
அக்கறையாய்‌ இருக்கின்றேன்‌. உங்கள்‌ வாழ்க்கையில்‌ நீங்கள்‌ 
இயேசுவை உங்கள்‌ கர்த்தராக ஏற்றுக்கொண்டு, எல்லா 
வழிகளிலும்‌ அவருக்கு உங்களை ஓஒப்புக்கொடுப்பது 
தேவையென்றால்‌, அதற்கு இதுவே சரியான வேளையாகும்‌. 








: பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ ₹* 


அப்‌. 7ல்‌ ஸ்தேவானுடைய பிரசங்கத்தில்‌ செய்தது 
போலவே, அப்‌. 13ல்‌ பவுலினால்‌ மறுபடி கூறப்பட்ட பழைய 
ஏற்பாட்டு நிகழ்ச்சிகள்‌, என்னுடைய வாசகர்கள்‌ நன்கறிந்த 
வைகளே என்று நான்‌ எண்ணம்‌ கொண்டு, அவைகளை நான்‌ 
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விவரிக்கவில்லை. உங்களின்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்கள்‌ 
அவைகளை நன்கு அறியாதிருந்தால்‌, பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ 
பின்னணியைக்‌ தர நீங்கள்‌ நேரம்‌ ஒதுக்க விரும்பலாம்‌. உங்கள்‌ 
தயாரிப்பைத்‌ தொடங்குவதற்காகப்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
குறிப்புகள்‌ சிலவற்றை உள்ளடக்கியிருக்கின்றேன்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

இயேசு ஜெப ஆலயத்தில்‌ உட்கார்ந்திருந்து பிரசங்கித்தார்‌ லூக்‌. 4:20, 21), 
ஆனால்‌ இவ்விடத்தில்‌ பவுல்‌ எழுந்து நின்றார்‌ என்பது தெளிவாய்த்‌ தெரிகின்றது. 
இந்த வேறுபாட்டிற்கான காரணத்தை நாம்‌ அறியவில்லை. ஒருவேளை இயேசுவும்‌ 
பவுலும்‌ வித்தியாசப்பட்ட செய்திகளை, அவைகளைக்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ 
வித்தியாசப்பட்ட “விதிகளின்‌” கீழ்‌ கொடுத்திருந்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை 
பலஸ்தீனிய ஜெப ஆலயங்களின்‌ ஒழுங்கு முறைகள்‌ பலஸ்தனத்திற்குப்‌ புறம்பே 
இருந்த ஜெப ஆலயங்களின்‌ ஒழுங்கு முறையிலிருந்து மாறுபட்டிருக்கலாம்‌. 
“ஏறக்குறைய நானூற்றைம்பது வருஷ காலமாய்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ பெற்ற, 
இந்த 450 வருடங்கள்‌ என்பது எகிப்தில்‌ தங்கியிருந்த ஆண்டுகள்‌ (400), வனாந்தரப்‌ 
பிரயா ணம்‌ செய்த ஆண்டுகள்‌ (40) மற்றும்‌ நாட்டைக்‌ கையகப்படுத்துதலில்‌ 
செலவான ஆண்டுகள்‌ (ஏறக்குறைய 10 ஆண்டுகள்‌) ஆகியவை சேர்ந்ததா 
யிருக்கலாம்‌. £1 சாமு. 8:5-9. “சவுல்‌ நாற்பதாண்டுகள்‌ அரசாட்சி செய்தார்‌ என்ற 
செய்தியானது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படவில்லை. “இந்த மேற்கோள்‌ இதே 
போன்று பழைய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ இதன்‌ 
சாராம்சமானது 1 சாமு. 13:14 லும்‌ மற்றும்‌ சங்‌. 89:20லும்‌ காணப்படுகின்றது. 
£2 சாமு. 7:12; சங்‌. 132:11; ஏசா. 11:1-16. “யோவானின்‌ ஞானஸ்நானமானது 
மனந்திரும்புதலை உள்ளடக்கி விளக்கியதால்‌ “மனந்திரும்புகலுக்கேற்ற ஞானஸ்‌ 
நானம்‌?” என்று அழைக்கப்படுகின்றது. பிரதான கட்டளையின்படியான 
ஞானஸ்நானமானது இயேசுவில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தை உள்ளடக்கி 
விளக்குவதால்‌ “விசுவாசத்திற்கேற்ற ஞானஸ்நானம்‌” என்று அழைக்கப்பட 
முடியும்‌. “யோவான்‌ தாம்‌ எலியா அல்ல (யோவா. 1:21) என்று கூறியபோது, 
மேசியா வருமுன்‌ எலியா மரித்தோரிலிருந்து எழுந்து வருவார்‌ என்று அநேக 
யூதார்களுக்குள்‌ நிலவியிருந்த ஒரு பொதுவான நம்பிக்கையைக்‌ குறித்துக்‌ 
காட்டினார்‌. யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ “எலியாவின்‌ ஆவியுடன்‌” வந்தவராயிருந்தாரே 
தவிர அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்த எலியாவாக இருந்ததில்லை. “(குமிழில்‌ உள்ளது 
போலவே) இவ்விடத்தில்‌ “மரத்தில்‌” என்றுதான்‌ மூலப்‌ பிரதியிலும்‌ உள்ளது. 
இயேசுவின்‌ விரோதிகள்‌ அவரைச்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்ததையும்‌, இயேசுவின்‌ 
நண்பர்கள்‌ அவரை அடக்கம்‌ செய்ததையும்‌ பவுல்‌ வித்தியாசப்படுத்திக்‌ 
காட்டவில்லை. இந்தச்‌ செயல்கள்‌ யாவும்‌ எருசலேமில்‌ இருந்த யூதர்களால்‌ 
செய்யப்பட்டன-இவை யாவும்‌ தீர்க்கதரிசனத்தை நிறைவேற்றின. 
"உயிர்த்தெழுந்த பின்‌ இயேசு நாற்பது நாளளவும்‌ தரிசனமானார்‌ (1:3). “கிரேக்க 
மொழியில்‌ “பிள்ளைகளாகிய நமக்கு? என்றுதான்‌ உள்ளது. NIயில்‌ 
“அவர்களுடைய பிள்ளைகளாகிய நமக்கு” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டபோது 
அநேகமாக அது பவுலின்‌ கருத்தை வெளிப்படுத்துவதற்காக அவ்வாறு 
செய்யப்பட்டிருக்கும்‌ (K]V மற்றும்‌ தமிழ்‌ மொழிபெயர்ப்புகளைக்‌ காணவும்‌). 
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சவிசேஷமாய்‌ அறிவிக்கிறோம்‌” என்பது “சுவிசேஷம்‌” என்று பொருள்படும்‌ ஒரே 
ஒரு கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டதாகும்‌. '*வசனப்‌ 
பகுதியில்‌ “நியாயப்பிரமாணத்திலே” என்று மட்டுமே உள்ளது. '”“எவனும்‌”” 
(ஒவ்வொருவரும்‌) என்ற வார்த்தையை விட்டுவிட வேண்டாம்‌. புறஜாதியாரும்‌ 
இதில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டனர்‌! '£வசனப்‌ பகுதியில்‌ “இவரில்‌” என்றுள்ளது. பவுல்‌ 
அவர்களின்‌ மனங்களை ““ிறிஸ்துவுக்குள்ளாக்கும்‌?” ஞானஸ்நானத்திற்கு 
(ரோமர்‌ 6:8; கலா. 3:27) ஆயத்தப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. “விடுதலையாகி” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது பெரும்பாலும்‌ 
“நீதிமான்களாக்கப்பட்டு” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (875 NIV யில்‌ 
காணவும்‌). '£ஞானஸ்நானத்தின்‌ அவசியத்தைப்‌ பவுல்‌ உறுதியாகவே நம்பினார்‌ 
(ரோமர்‌ 6:8, 4; கலா. 3:26, 27), ஆனால்‌ தனது ஆரம்ப குறிப்புரைகளில்‌ 
ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கூற வேண்டியது அவசியம்‌ என்று அவர்‌ நம்பவில்லை 
என்பது தெளிவு. நான்‌ யாரேனும்‌ ஒருவருடன்‌ வேதாகமத்தைப்‌ படிக்கையில்‌, 
முதல்‌ முறை அமர்வின்‌ போது இரட்சிப்பின்‌ நிபந்தனைகளைக்‌ குறிப்பிடுவது 
மிகவும்‌ அரிது. 
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தேவனின்‌ 1ரிவினைக்‌ £காகு 
(73. ௮2-72; 7] 


சுவிசேஷம்‌, ஒன்று சேர்க்கும்‌ பணியையும்‌ அதே வேளை 
யில்‌ பிரிக்கும்‌ செயலையும்‌ செய்கின்றது. இது முரண்பாடு 
போலத்‌ தோற்றமளிக்கும்‌ உண்மையாகும்‌. இயேசு கிறிஸ்து 
வின்‌ சுவிசேஷமானது இவ்வுலகம்‌ கண்டவற்றிலேயே 
மாபெரும்‌ ஒருமைப்படுத்தும்‌ சக்தி கொண்டதாகும்‌. அப்‌. 
நடபடிகள்‌ பற்றிய நமது பாடத்தில்‌, பலஸ்தீனிய யூதர்களும்‌, 
கிரேக்கரானவ (யூத)ர்களும்‌ சபையிலே யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ 
சமாரியர்கள்‌, யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ ஆகியோருடன்‌ 
ஒன்றிணைக்கப்பட்டதைக்‌ கண்டோம்‌. உலகத்தின்‌ வித்தியா 
சப்பட்ட பகுதிகளிலிருந்து, வித்தியாசப்பட்ட வாழ்க்கை 
நிலைகளும்‌, மாறுபட்ட நிறம்‌ கொண்ட தோலும்‌ உடைய 
மனிதர்கள்‌ யாவரும்‌ - இயேசுவுக்குள்‌ ஒன்றாக்கப்பட்டகைக்‌ 
கண்டோம்‌. 

மறுபுறம்‌ பார்க்கையில்‌, சுவிசேஷமானது பிரித்து 
வைப்பதாகவும்‌ இருக்கின்றது. சீஷத்துவத்தின்‌ அர்த்தம்‌ பற்றி 
இயேசு தமது சீஷர்களிடத்தில்‌ பேசும்‌ பொழுது பின்வருமாறு 


கூறினார்‌: 





பூமியின்மேல்‌ சமாதானத்தை அனுப்ப வந்தேன்‌ என்று 
எண்ணாதிருங்கள்‌; சமாதானத்தையல்ல, பட்டயத்தையே 
அனுப்ப வந்தேன்‌. எப்படி யெனில்‌, மகனுக்கும்‌ தகப்பனுக்கும்‌, 
மகளுக்கும்‌, தாய்க்கும்‌, மருமகளுக்கும்‌ மாமிக்கும்‌ பிரிவினை 
யுண்டாக்க வந்தேன்‌. ஒரு மனுஷனுக்குச்‌ சத்துருக்கள்‌ அவன்‌ 
வீட்டாரே (மத்‌. 10:34-36). 


இந்தப்‌ பாடத்தில்‌, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ இக்கோனியாவுக்குச்‌ 
சென்றதை நாம்‌ படிக்கையில்‌, “பட்டணத்து ஜனங்கள்‌ பிரிந்து, 
சிலர்‌ யூதரையும்‌ சிலர்‌ அப்போஸ்தலரையும்‌ சேர்ந்து 
கொண்டதை” (வ. 14) நாம்‌ காண்போம்‌. சிலர்‌ ஏற்றுக்‌ 
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கொண்டு, சிலர்‌ மறுப்பதால்‌ சுவிசேஷமானது பிரிவினை 
உண்டாக்குவதாக இருக்கின்றது. 

பவுலின்‌ முதலாம்‌ நற்செய்திப்‌ பயணத்தில்‌ மத்திய 
பகுதியில்‌ நாம்‌ இருக்கின்றோம்‌. சீப்புரு தீவில்‌ பிரசங்கித்த 
பிறகு பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ ஆசியா மைனரில்‌ வடக்குப்‌ பகுதிக்‌ 
கும்‌, பிறகு உள்நாட்டுப்‌ பகுதியான பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகி 
யாவுக்கும்‌ பயணம்‌ சென்றார்கள்‌. அந்தியோகியாவின்‌ ஜெப 
ஆலயத்தில்‌ பவுலின்‌ பிரசங்கம்‌ பற்றி முந்திய பாடத்தில்‌ நாம்‌ 
படித்தோம்‌. இந்தக்‌ கட்டுரையில்‌ நாம்‌, பவுலின்‌ பிரசங்கத்திற்கு 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்தவர்களின்‌ பதில்செயல்‌ பற்றியும்‌, 
பிறகு இக்கோனியாவின்‌ குடிமக்களின்‌ பதில்செயல்‌ பற்றியும்‌ 
காண்போம்‌. இப்பாடத்தை நாம்‌, “தேவனின்‌ பிரிவினைக்‌ 
கோடு” என்று அழைக்கின்றோம்‌. “இக்கோட்டிற்கு எப்பகுதி 
யில்‌ நான்‌ நிற்கின்றேன்‌?” என்று நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ கேட்டுக்‌ 
கொள்ள வேண்டியது அவசியமாகும்‌. 





அந்தியோகியாவில்‌ பிரிவினைக்‌ 
கோடு (13:42-52) 


தீர்மானங்கள்‌ (வ. 42, 43) 

அந்தியோகியாவின்‌ ஜெப ஆலயத்தில்‌ பவுல்‌ பிரசங்கத்திற்கு 
தொடக்கத்தில்‌ ஏற்பட்ட பதில்செயலானது அவர்‌ விரும்பிய 
மாதிரியே இருந்தது. ஆராதனை முடிந்த பிறகு, “பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ ஜெப ஆலயத்திலிருந்து புறப்படுகையில்‌, அடுத்த 
ஓய்வுநாளிலே இந்த வசனங்களைத்‌ தங்களுக்குச்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌ என்று புறஜாதியார்‌ வேண்டிக்‌ கொண்டார்கள்‌” 
(வ. 42). ஒரு பிரசங்கியாரிடமிருந்து பெறப்பட்ட விஷயம்‌: 
“தயவு செய்து இந்தப்‌ பிரசங்கத்தையே அடுத்த வாரமும்‌ 
பிரசங்கியுங்கள்‌” என்று மக்கள்‌ வேண்டிக்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளுவ 
தென்பது மிக மிக அரிதானதாகும்‌! “ஜெப ஆலயத்தில்‌ கூடின 
சபை கலைந்து போன பின்பு,” யூதரிலும்‌ யூதமார்க்கத்தமைந்த 
பக்தியுள்ளவர்களிலும்‌ அநேகர்‌ பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ 
பின்பற்றினார்கள்‌. அவர்களுடனே இவர்கள்‌ பேசி, தேவனு 
டைய கிருபையிலே நிலை கொண்டிருக்கும்படி, அவர்களுக்‌ 
குப்‌ புத்தி சொன்னார்கள்‌” (வ. 43). இவர்கள்‌ விசுவாசித்திருந்‌ 
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தார்கள்‌ என்பதற்கு நாம்‌ எவ்வித ஆதாரத்தையும்‌ காண 
வில்லை, (வசனம்‌ 48 வரைக்கும்‌ விசுவாசம்‌ [நம்பிக்கை] என்பது 
குறிப்பிடப்படவில்லை). எனவே இவ்விடத்தில்‌, “தேவனு 
டைய கிருபையிலே நிலை கொண்டிருக்கும்படி”” என்பது 
“தேவனுக்கு விசுவாசமுள்ள பிள்ளையாயிருந்து, அவரது 
கிருபையை நம்பியிருத்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. 14ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ பவுல்‌ பிரசங்கித்த செய்தியானது “அவரது 
கிருபையுள்ள வசனம்‌” (14:3) என்று அழைக்கப்படுகின்றது. 
தேவனுடைய கிருபையுள்ள செய்திக்கு அந்தத்‌ தனிநபர்கள்‌ 
தொடர்ந்து திறந்த இருதயமுள்ளவர்களாயிருக்கும்படி 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ வலியுறுத்தினார்கள்‌. 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌, வாரம்‌ முழுவதிலும்‌ பிரசங்கிப்ப 
திலும்‌, போதிப்பதிலும்‌ அயராது ஈடுபட்டிருந்தார்கள்‌ என்று 
நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. பவுல்‌ பேசியதைக்‌ கேட்டிருந்தவார்கள்‌ 
தாங்கள்‌ அறிந்த ஒவ்வொருவரிடமும்‌ அடுத்த ஓய்வுநாளில்‌ 
ஜெப ஆலயத்திற்கு வரும்படி கூறியிருப்பார்கள்‌ என்றும்‌ நான்‌ 
நம்புகின்றேன்‌. இதன்‌ விளைவாக, “அடுத்த ஓய்வுநாளிலே 
கொஞ்சங்‌ குறையப்‌ பட்டணத்தாரனைவரும்‌ தேவ வசனத்‌ 
தைக்‌ கேட்கும்படி கூடி வந்தார்கள்‌” (வ. 44). சுவிசேஷத்தை 
ஏற்றுக்‌ கொள்வதற்கோ அல்லது புறக்கணிப்பதற்கோ பட்ட 
ணத்தார்‌ அனைவரும்‌ “தேவனின்‌ பிரிவினைக்‌ கோட்டினி 
டத்தில்‌” நின்றார்கள்‌! 





பிரிவினை (வ. 45-49) 

உடனடியாகப்‌ பிரிவினை தொடங்கியது. யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ 
புறஜாதியாருக்கிடையில்தான்‌ பிரிவினையானது அடிப்படை 
யில்‌ தொடங்கிற்று; வசனம்‌ 45ல்‌ யூதர்களின்‌ பதில்செயலானது 
வசனம்‌ 48ல்‌ புறஜாதியாரின்‌ பதில்செயலுக்கு எதிரிடையாக 
இருந்ததைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்படுகின்றது. அவ்வப்போது சில 
யூதர்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்பவர்களாயிருந்தார்கள்‌ (14:1; மற்றும்‌ 
17:11 ஐயும்‌ காண்க), மற்றும்‌ பவுல்‌ கூறியவைகளைக்‌ கேட்ட 
புறஜாதியார்‌ எல்லாரும்‌ சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து 
விடவில்லை என்பதும்‌ உறுதியானகே. ஆயினும்‌ பொதுவான 
ஒரு விதியாக, யூதர்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளாத பக்கமும்‌, 
புறஜாதியார்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ பக்கமும்‌ இருந்தார்கள்‌. 

ஏற்றுக்‌ கொள்ளாத பக்கம்‌ இருந்தவர்களின்‌ பண்புகளில்‌ 
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சிலவற்றைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “யூதர்கள்‌ ஜனக்‌ கூட்டங்களைக்‌ 
கண்ட போது பொறாமையினால்‌ நிறைந்து” (வ. 42௮). 
யூதார்கள்‌ ஊழியத்தில்‌ ஆர்வமுடையவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ 
(மத்‌. 23:15), ஆனால்‌ மோசேயின்‌ பிரமாணத்தைக்‌ கவனித்துக்‌ 
கேட்கும்படி இதற்கு முன்‌ அவர்களால்‌, பட்டண முழுவ 
தையும்‌ இவ்விதமாய்‌ உணர்வுப்‌ பூர்வமாகக்‌ கூட்ட முடியா 
இருந்தது. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ பேசுவதைக்‌ கேட்பதற்குக்‌ 
“கொஞ்சங்குறையப்‌ பட்டணத்தாரனைவரும்‌ கூடி வந்த” 
போது அவர்கள்‌ (யூதர்கள்‌) பொறாமையினால்‌ நிறைந்கார்கள்‌,” 
எனவே அவர்கள்‌ வசனத்திற்கு எதிர்த்து நின்றார்கள்‌. பவுலும்‌ 
பார்னபாவும்‌ சற்று நேரம்‌ பேச அவர்கள்‌ அனுமதித்தார்கள்‌; 
அதன்‌ பிறகு அவர்கள்‌, “பவுலினால்‌ சொல்லப்பட்டவை 
களுக்கு எதிரிடையாய்ப்‌ பேசி, விரோதித்துத்‌ தூஷித்தார்கள்‌” 
(13:45). அநேகமாக அவர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றித்‌ தேவ 
தூஷணமான வழியில்‌ பேசியிருப்பார்கள்‌. மூல பாஷையில்‌, 
அவர்கள்‌ சற்று நேரம்‌ தொடர்ந்து பிரசங்கியார்களைத்‌ 
தொல்லைப்படுத்தினர்‌ என்று சுட்டிக்காட்டப்படுகின்றது. 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்கள்‌ பிரசங்கத்தை முடிப்பதற்கு 
அனுமதிக்கப்படவில்லை என்பது தெளிவு. பிறகு, “பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ தைரியங்‌ கொண்டு அவர்களை நோக்கி: முதலா 
வது உங்களுக்கே தேவ வசனத்தைச்‌ சொல்ல வேண்டியதா 
யிருந்தது ” (வ. 46௮). தேவனுடைய முக்கியமான திட்டத்‌ 
இன்படி, சுவிசேஷமானது “முன்பு யூதருக்கும்‌ பின்பு கிரேக்கருக்‌ 
கும்‌” பிரசங்கிக்கப்பட வேண்டியதாய்‌ இருந்தது (ரோமர்‌ 1:16). 
சுவிசேஷத்தைக்‌ கேட்பதற்கு யூதர்களுக்கு முதல்‌ வாய்ப்பு 
அளிக்கப்பட அநேக காரணங்கள்‌ இருந்தன: அவர்கள்‌ கடந்த 
காலத்தில்‌ தேவனுடைய விசேஷித்த மக்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌; 
கிறிஸ்துவின்‌ வருகைக்காகத்‌ தேவன்‌ அவர்களை ஆயத்தம்‌ 
செய்து கொண்டிருந்தார்‌, எனவே அவர்கள்‌ சுவிசேஷத்தை 
மிகவும்‌ நன்றாய்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்பவர்களாயிருந்திருக்க 
வேண்டும்‌.” வசனம்‌ 47ல்‌ கூடுதலாக ஒரு காரணம்‌ ஆலோசனை 
செய்யப்படுகின்றது: “ “நீர்‌ பூமியின்‌ கடைசி பரியந்தமும்‌ 
இரட்சிப்பாயிருக்கும்படி, உம்மை ஜாதிகளுக்கு ஒளியாக 
வைத்தேன்‌” என்றெ வேத வாக்கியத்தின்படி கர்த்தர்‌ எங்களுக்‌ 
குக்‌ கட்டளையிட்டிருக்றெதினால்‌. ” முதலில்‌ “எங்களுக்கு? 
என்பது பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபா ஆகியோரை மட்டும்‌ குறிக்கிறது 
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என்று நாம்‌ நினைக்கலாம்‌,” ஆனால்‌ மேற்கோள்‌ காட்டப்பட்ட 
பழைய ஏற்பாட்டு வசனத்தைப்‌ பரிசீலனை செய்து 
பார்க்கையில்‌ (ஏசா. 49:6), தேவன்‌ யூதர்களிடத்தில்‌ இவ்வாறு 
கூறினார்‌ என்று நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. யூதர்களிடத்தில்‌ 
சுவிசேஷமானது முதலில்‌ கூறப்பட்டதற்குக்‌ காரணம்‌, 
அவர்கள்‌ அதை ஏற்றுக்‌ கொண்டு, அதைப்‌ புறஜாதியாரிடத்தில்‌ 
எடுத்துச்‌ செல்வார்கள்‌ என்பதே. தேவன்‌ அவர்களுக்காகவே 
எவ்வளவோ செய்திருந்திருந்தபின்னும்‌ ஒரு தேசமாக யூதர்கள்‌ 
சுவிசேஷத்தை ஏற்றுக்கொள்ள மறுத்தது தேவனுடைய 
இருதயத்தை எவ்வளவு விசனமுள்ளதாக அக்கியிருக்கும்‌! (சில 
யூதர்கள்‌ [அப்போஸ்தலர்கள்‌ போன்றவர்கள்‌] இயேசுவை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டனர்‌, ஆனால்‌ ஒரு தேசம்‌ என்ற அளவில்‌ 
யூதர்கள்‌ அவரைப்‌ புறக்கணித்தார்கள்‌ [யோவா. 1:11].) 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ யூதார்களிடத்தில்‌ கவலையுடன்‌ 
“நீங்களோ அதைத்‌ [சுவிசேஷத்தைத்‌] தள்ளி, உங்களை நித்திய 
ஜீவனுக்கு அபாத்திரராகத்‌ தீர்த்துக்‌ கொள்ளுகிறபடி யினால்‌, 
இதோ நாங்கள்‌ புறஜூதியாரிடத்தில்‌ போகிறோம்‌” (வ. 46ஆ; 
குள்ளி என்ற வார்த்தை, வாசகத்தின்படி “நீங்கள்‌ புறம்பே 
குள்ளிவிட்டதால்‌” என்றுள்ளது) என்று கூறினார்கள்‌. “நாங்கள்‌ 
புறஜாதியாரிடத்திற்குப்‌ போகிறோம்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ 
யூதர்களின்‌ முகத்தில்‌ அறைந்தது போலிருந்திருக்கும்‌. 

“உங்களை நித்திய ஜீவனுக்கு அபாத்திரராகத்‌ தீர்த்துக்‌ 
கொள்றெபடியினால்‌” என்ற சொற்றொடரை உங்கள்‌ மனதில்‌ 
அடிக்கோடிட்டுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அடுத்த வசனத்தில்‌ நாம்‌, 
“நித்திய ஜீவனுக்கு நியமிக்கப்பட்டவர்கள்‌ எவர்களோ 
அவர்கள்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌” (வ. 48) என்று படிக்கப்‌ போகின்‌ 
றோம்‌. மனிதன்‌ பதில்செயல்‌ செய்தாலும்‌, செய்வதில்‌ குறைவு 
பட்டாலும்‌, யாரெல்லாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவார்கள்‌ என்றும்‌ 
யாரெல்லாம்‌ இழந்துபோகப்படுவார்கள்‌ என்றும்‌ தேவன்‌ தமது 
மனம்‌ போனபடியே ஏற்கனவே முடிவு செய்திருக்கிறார்‌ என்று 
நிரூபிக்கச்‌ சிலர்‌ இந்த வசனத்தைக்‌ கொண்டு முயற்சி 
செய்கின்றார்கள்‌. அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த யூதர்கள்‌ நித்திய 
ஜீவனுக்கு அபாத்திரர்‌ என்று தேவன்‌ நியாயந்தீர்க்கவில்லை; 
அவர்கள்‌ சுவிசேஷத்தைத்‌ தள்ளியதன்‌ (புறக்கணித்ததன்‌) 
மூலம்‌ தாங்களே தங்களை அபாத்திரர்‌ என்று நியாயந்தீர்த்துக்‌ 
கொண்டார்கள்‌! 
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“இதோ, நாங்கள்‌ புறஜாதியாரிடத்தில்‌ போகிறோம்‌” என்ற 
சொற்றொடரானது, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ எல்லா யூதர்களை 
யும்‌ தங்கள்‌ பட்டியலில்‌ இருந்து நீக்கிப்‌ போட்டார்கள்‌ என்று 
அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. அடுத்த நகரத்திலும்‌ அவர்கள்‌ 
முதலாவது ஜெப ஆலயத்தில்‌ பிரவேசித்துப்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌ 
(14:1). அந்தியோகியாவில்‌ அவர்கள்‌ இனிமேல்‌ ஜெப 
ஆலயத்திற்கு வராமல்‌, மிகவும்‌ நன்றாய்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ 
புறஜாதியார்‌ மத்தியில்‌ கவனம்‌ செலுத்துவார்கள்‌ என்பதே 
இவ்வார்த்தைகளின்‌ அர்த்தமாகும்‌. “யூதர்கள்‌ புறஜாதியாரை 
எரிக்கப்பட வேண்டிய வைக்கோலாகக்‌ கண்ணோக்கினார்கள்‌; 
இயேசுவோ அவர்களைக்‌ தேவனுக்கென்று சேர்க்கப்பட 
வேண்டிய விளைந்த பயிராகக்‌ கண்டார்‌” என்று பார்க்ளேயால்‌ 
மேற்கோள்‌ காட்டப்படுகிறது. 

ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ பக்கம்‌ இருந்தவர்களின்‌ பண்புகளில்‌ 
சிலவற்றை இப்பொழுது நாம்‌ கவனிப்போம்‌: “புறஜாதியார்‌ 
அதைக்‌ கேட்டுச்‌ சந்தோஷப்பட்டு, கர்த்தருடைய வசனத்தை 
மகிமைப்படுத்தினார்கள்‌. நித்திய ஜீவனுக்கு நியமிக்கப்பட்ட 
வார்கள்‌ எவர்களோ அவர்கள்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌” (13:48). 
யூதர்கள்‌ பொறாமையுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ 
புறஜாதியார்‌ சந்தோஷம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 
யூதர்கள்‌ வசனத்தை எதிர்த்து நின்றார்கள்‌, புறஜாதியார்‌ 
வசனத்தை மகிமைப்படுத்தினார்கள்‌. யூதர்கள்‌ விசுவாசிக்க 
வில்லை என்பது தெளிவு (14:2 ஐக்‌ காணவும்‌). ஆனால்‌ புறஜாதி 
யார்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌. யூதர்கள்‌ தங்களை அபாத்திரராகத்‌ 
தீர்த்துக்‌ கொண்டார்கள்‌, ஆனால்‌ புறஜாதியார்‌ “நித்திய 
ஜீவனுக்கு நியமிக்கப்பட்டார்கள்‌””. “நியமிக்க?” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது “பகிர்ந்து 








வைக்க” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌.” Living Bible 
புத்தகத்தில்‌, “நித்திய ஜீவனை விரும்பியவர்கள்‌ எவர்களோ 
அவர்கள்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌?” என்றுள்ளது. யூதர்கள்‌ 
ஆவிக்குரிய மரணத்திற்கென்றும்‌, புறஜாதியார்‌ ஆவிக்குரிய 
வாழ்வுக்கென்றும்‌ பகிர்ந்து வைக்கப்பட்டார்கள்‌! 

பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவின்‌ முயற்சிகள்‌ கனி தரத்‌ தொடங்‌ 
இன! சபையானது உறுதியாக நிலைநாட்டப்பட்டது 
(14:21-23), “கர்த்தருடைய வசனம்‌ அத்தேசமெங்கும்‌ 
பிரசித்தமாயிற்று” (13:49). 


139 


அபாயம்‌ (வ. 50-52) 

ஏற்றுக்கொள்ளாத யூதர்கள்‌, ஊழியக்காரர்களின்‌ 
வாய்களை அடைப்பதற்காக அவர்களைப்‌ பழி தூற்ற முயற்சி 
செய்தார்கள்‌; இப்பொழுது அவர்கள்‌ சட்டபூர்வ நடவடிக்கை 
எடுக்கத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. “யூதர்கள்‌ பக்தியும்‌ கனமுமுள்ள 
ஸ்திரீகளையும்‌ பட்டணத்து முதலாளிகளையும்‌ எடுத்து 
விட்டு” (வ. 50௮). “பக்தியும்‌ கனமுமுள்ள (ரோமப்‌) பெண்கள்‌” 
ஜெப ஆலயத்திற்கு வருவது வழக்கமாயிருந்தது, ஏனென்றால்‌ 
ரோமானிய ஒழுக்க நெறிகள்‌ சிதைந்து கொண்டிருந்த 
வேளையில்‌ யூதர்கள்‌ ஒழுக்க நெறிகளைப்‌ போதித்தார்கள்‌. 
யூதர்கள்‌ பொய்களினால்‌ “பக்தியும்‌ கனமுமுள்ள பெண்‌ 
களைக்‌” தூண்டி விட்டு, (பெண்களின்‌ வல்லமை மற்றும்‌ 
செல்வாக்கு பற்றி நேர்மறையாகவும்‌ எதிர்மறையாகவும்‌, 
லூக்கா அதிகமாய்‌ கூறியுள்ளார்‌.) அவர்களின்‌ மூலம்‌ 
அவர்களது கணவன்மார்களை(“பட்டணத்து முதலாளி 
களாய்‌” இருந்தவர்களை)த்‌ தூண்டி விட்டார்கள்‌. ஒருவேளை 
யூதர்கள்‌, கிறிஸ்தவமானது சட்டவிரோதமான மார்க்கம்‌ 
என்றும்‌ அது கடை செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்றும்‌ உள்ளாட்சி 
அதிகாரிகளை நம்பச்‌ செய்திருப்பார்கள்‌. எவ்வகையிலும்‌, 
உள்ளூர்‌ அதிகாரிகளின்‌ உதவியுடன்‌ யூதர்கள்‌, “பவுலையும்‌ 
பர்னபாவையும்‌ துன்பப்படுத்தும்படி செய்து, தங்கள்‌ 
எல்லைகளுக்குப்‌ புறம்பாக அவர்களைத்‌ துரத்தி விட்டார்கள்‌” 
(வ. 50௮). அந்தப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ அநேகமாக ஆயுதமேந்திய 
ஒரு காவலரால்‌ எல்லைகள்‌ வரையிலும்‌ பாதுகாப்புடன்‌ 
அழைத்துச்‌ செல்லப்பட்டிருப்பார்கள்‌. 

பவுலும்‌ பானபாவும்‌ கிழக்கு முகமாய்த்‌ தங்கள்‌ பிரயாணத்‌ 
தைத்‌ தொடரு முன்பு, அவர்கள்‌ வழக்கமற்ற ஒரு ஆசரிப்பைக்‌ 
கைக்‌ கொள்ளும்படி சற்று நின்றார்கள்‌: அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
செருப்புகளைக்‌ கழற்றி அவைகளை உதறினார்கள்‌. வசனம்‌ 51, 
“இவர்கள்‌ தங்கள்‌ கால்களில்‌ படிந்த தூசியை அவர்களுக்கு 
எதிராக உதறிப்‌ போட்டு” என்று கூறுகின்றது (மத்‌. 10:14; மாற்‌. 
6:11; லூக்‌. 9:5). யூதர்கள்‌ இந்த ஆசரிப்பை நன்கு அறிவார்கள்‌, 
ஏனென்றால்‌ அவர்களே கூட இசைச்‌ செய்தார்கள்‌. யூதர்கள்‌ 
புறஜாதியாரை (“தேவனற்றவர்கள்‌” என்று அவர்களை 
அழைப்பார்கள்‌) எவ்வளவாய்‌ வெறுத்தார்களென்றால்‌, 
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புறஜாதியாரின்‌ எல்லைகளில்‌ பயணம்‌ செய்து திரும்புகையில்‌ 
தங்கள்‌ வீடுகளில்‌ நுழையுமுன்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ செருப்பில்‌ 
இருக்கும்‌ “புறஜாதியாரின்‌ தூசியை” த்‌ தட்டி விட்டுத்தான்‌ 
உள்ளே நுழைவார்கள்‌. தேவனைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சூதர்கள்‌ இப்போது “தேவனற்றவர்‌ 
களாக” விட்டதாகப்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்த யூதா்களுக்குக்‌ 
கூறினார்கள்‌. அவர்கள்‌ தேவவசனத்தைப்‌ புறக்கணித்திருந்த 
தால்‌, தேவனும்‌ அவர்களை புறக்கணித்திருப்பார்‌! 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, தங்கள்‌ 
முன்னோடிகள்‌ வெளியேற்றப்பட்டதற்குப்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்ததை வசனம்‌ 52 கூறுகின்றது. “சீஷர்கள்‌ பயத்தினாலும்‌, 
நிச்சயமற்ற தன்மையினாலும்‌ நிறைந்தார்கள்‌” என்று அவ்‌ 
வசனம்‌ கூறுமென்று நாம்‌ எதிர்பார்க்கலாம்‌; மாறாக, அவ்வச 
னமானது, “சீஷர்கள்‌ சந்தோஷத்தினாலும்‌ பரிசுத்த ஆவியினா 
லும்‌ நிரப்பப்பட்டார்கள்‌””” என்றுதான்‌ கூறுகின்றது. 
பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ பலமும்‌ மகிழ்ச்சியுமுள்ள ஒரு 
சபையையே பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ விட்டுச்‌ சென்றார்கள்‌. 





இக்கோனியாவில்‌ பிரிவினைக்கோடு 


(14:1-7) 
ஓரிடத்தில்‌ பிரசங்கிக்க முடியாதபோது, பவுல்‌ உடனே 
வெளியேறிவிடவில்லை; அவர்‌ உடனே வேறோர்‌ இடத்திற்குச்‌ 


சென்றார்‌. அவரும்‌ பர்னபாவும்‌ ரோமச்‌ சாலையில்‌ கிழக்கு 





முகமாக 90 மைல்கள்‌ பயணம்‌ செய்து, பெரிய சமவெளிப்‌ 
பகுதியையும்‌, பிறகு ஒரு மலையையும்‌ கடந்து சென்று, 
பழங்கால நகரமாகிய இக்கோனியாவைச்‌ சென்று சேர்ந்தார்‌ 
கள்‌ (13:51ஆ; கிரேக்க புராணத்தில்‌, இக்கோனியாவில்‌ களிமண்‌ 
உருவங்கள்‌ உயிர்‌ பெற்று “மாபெரும்‌ வெள்ளப்பெருக்கிற்குப்‌” 
பின்பு மறுபடியும்‌ உலகத்தை நிரப்பியதாகக்‌ கூறப்படுகின்றது). 
இக்கோனியா என்பது, முக்கியமான குறுக்குச்‌ சாலைகளுடன்‌ 





விவசாய மையமாகவும்‌ ஆசியா மைனரின்‌ அப்பகுதியின்‌ மிக 
முக்கியமான நகரமாகவும்‌ விளங்கியது. 


தீர்மானங்கள்‌ (வ. 1-3) 


பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபா ஆகியோரின்‌ ஊழியத்தின்‌ மாதிரியா 
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னது அந்தியோகியாவில்‌ வடிவமைக்கப்பட்டது: “இக்கோ 
னியா பட்டணத்திலே அவர்கள்‌ இருவரும்‌ யூதருடைய ஜெப 
ஆலயத்தில்‌ பிரவேசித்து” (14:1௮). தேவன்‌ அவர்களுடைய 
முயற்சிகளை ஆசிர்வதித்தார்‌: அவர்கள்‌, “யூதரிலும்‌ கிரேக்‌ 
கரிலும்‌ திரளான ஜனங்கள்‌ விசுவாசிக்கத்‌ தக்கதாகப்‌ பிரசங்கித்‌ 
தார்கள்‌” (வ. 1ஆ; இவ்விடத்தில்‌ “கிரேக்கர்‌” என்பது, கிரேக்க 
மொழி பேசும்‌ புறஜாதியார்‌ அனைவரையும்‌ குறிப்பதாயிருக்க 
லாம்‌). “திரளான ஜனங்களில்‌” யூதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
புறஜாதியார்‌ அதிகம்‌ இருந்தார்கள்‌ என்று கற்பனை செய்து 
கொள்வதே நமக்குப்‌ பாதுகாப்பானதாகும்‌. 

சாத்தான்‌, எதிர்ப்பில்லாமல்‌ சுவிசேஷம்‌ வெற்றியடை வதை 
அனுமதிக்க முடியாதவனாய்‌ இருக்கின்றான்‌. மறுபடியும்‌ 
யூதர்கள்‌ எதிர்த்து நின்றார்கள்‌. “விசுவாசியாக யூதர்கள்‌ 
சகோதரருக்கு விரோதமாகப்‌ புறஜாதியாருடைய மனதை 
எழுப்பி விட்டு [“மனதை கெடுத்துப்‌ போட்டு”; NIVயில்‌] 
பகையுண்டாக்கினார்கள்‌” (வ. 2). சத்தியத்தைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்வதை விட்டு மக்களைத்‌ திருப்புவதற்குச்‌ சாத்தான்‌ 
எவ்விதப்‌ பொய்‌ கூறவும்‌ தயங்குவதில்லை. 

வசனம்‌ 2ல்‌ உள்ள “விசுவாசியாத” என்ற வார்த்தையைச்‌ 
சற்றுக்‌ கவனியுங்கள்‌; “விசுவாசியாத” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது சுவிசேஷத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வது அல்லது மறுப்பது பற்றிய முக்கியமான ஒரு 
பாடத்தைப்‌ போதிக்கின்றது. வசனம்‌ 1ல்‌ உள்ள விசுவாசிக்க 
என்ற வார்த்தைக்கு முரண்பாடாக “விசுவாசியாத” என்ற 
வார்த்தை உள்ளது: சிலர்‌ “விசுவாசித்தார்கள்‌”, மற்றவர்கள்‌ 
“விசுவாசிக்கவில்லை. ” இருப்பினும்‌, “விசுவாசியாத” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது, 





“விசுவாசிக்க?” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தையின்‌ எதிர்பதமல்ல. மாறாக, வசனம்‌ 2ல்‌ உள்ள 
“விசுவாசியாத”” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தை (மூன என்ற மூல வார்த்தையிலிருந்து வந்தது) யா 
னது “கீழ்ப்படியாத” (கிரேக்க வார்த்தையானது “இணங்கு 
வதற்கு மறுத்தார்கள்‌” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ தருவதாய்‌ 
இருக்கின்றது - வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, 
கீழ்ப்படிதலைக்‌ கைக்கொள்ளாதிருந்தார்கள்‌ என்று ஆகும்‌.) 
என்ற நேரடி அர்த்தமுடையதாகும்‌. இவ்வாறே NASBயில்‌ 
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யோவான்‌ 3:36 லும்‌ இது மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது.” 
அப்‌. 14:2ஐ “கழ்ப்படியாக யூதர்கள்‌ ... புறஜாதியாருடைய 
மனதை எழுப்பி விட்டு ...” என்று மொழிபெயர்த்துள்ள சில 
மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ ASVயும்‌ ஒன்றாகும்‌. இவ்விடத்தில்‌, 
தேவனின்‌ பிரிவினைக்‌ கோட்டிற்கு இருபுறமும்‌ உள்ள 
இன்னொரு முக்கிய முரண்பாடு உள்ளது: ஒரு பக்கம்‌ 
கீழ்ப்படியாதவர்களும்‌, மறுபக்கம்‌ கீழ்ப்படிந்தவர்களும்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌. 

நம்மில்‌ பலர்‌, நமது போதனை எ௭திர்க்கப்படும்போது, வேறு 





எங்காவது முயற்சி செய்யத்‌ தயாராகின்றோம்‌. “தேவன்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ நாம்‌ போதிப்பதை விரும்பவில்லை” என்று 
கதறுகின்றோம்‌. ஆயினும்‌ பவுலுக்கும்‌ பர்னபாவுக்கும்‌ 
மாபெரும்‌ எதிர்ப்பு என்பது ஆத்துமாக்களின்‌ மாபெரும்‌ 
அறுவடையையே சுட்டிக்காட்டியது, தொடர்ந்து அவர்கள்‌ 
விதைத்தால்‌, விளைச்சலை அறுவடை செய்ய முடியும்‌ என்று 
தோன்றியது (1 கொரி. 16:9). ஆகையால்‌, “அவர்கள்‌ அங்கே 
அநேக நாள்‌ சஞ்சரித்துக்‌ கர்த்தரை முன்னிட்டுத்‌ தைரிய 
முள்ளவர்களாய்ப்‌ போதகம்‌ பண்ணினார்கள்‌; அவர்‌ தமது 
கிருபையுள்ள வசனத்திற்குச்‌ சாட்சியாக அடையாளங்களும்‌ 
அற்புதங்களும்‌ அவர்கள்‌ கைகளால்‌ செய்யப்படும்படி 








அநுக்கிரகம்‌ பண்ணினார்‌” (வ. 3; எபி. 2:4 ஐக்‌ காணவும்‌). 


பிரிவினை (வ. 4) 

மீண்டும்‌ ஒருமுறை, சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கமானது மக்களைப்‌ 
பிரித்தது: “பட்டணத்து ஜனங்கள்‌ பிரிந்து சிலர்‌ யூதரையும்‌, 
சிலர்‌ அப்போஸ்தலரையும்‌ [அல்லது ஊழியர்களையும்‌] சேர்ந்து 
கொண்டார்கள்‌” (வ. 4). சிலர்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ புறக்கணித்‌ 
தவர்களின்‌ பக்கம்‌ சென்றார்கள்‌: அவர்கள்‌ விசுவாசியாதவர்‌ 
களும்‌, கீழ்ப்படியாதவர்களுமாய்‌ இருந்தார்கள்‌. மற்றவர்கள்‌ 
சுவிசேஷத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டவர்கள்‌ பக்கம்‌ சென்றார்கள்‌. 
இவர்கள்‌ விசுவாசித்தவர்களும்‌, கீழ்ப்படிந்தவர்களுமாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌. 
அபாயம்‌ (வ. 5-7) 

மறுபடியும்‌, விசுவாசியாதவர்கள்‌ தேவனுடைய பேச்சாளர்‌ 
களின்‌ வாய்களை அடைப்பதற்கு முயற்சி செய்தார்கள்‌: 
“இவர்களை அவமானப்படுத்தவும்‌ கல்லெறியவும்‌ வேண்டு 
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மென்று, புறஜாதியாரும்‌ யூதரும்‌ அவர்கள்‌ அதிகாரிகளும்‌ 
அமளி பண்ணுகையில்‌” (வ. 5). கல்லெறிதல்‌ என்பது யூதர்கள்‌ 
கொடுக்கும்‌ தண்டனை வகைகளில்‌ ஒன்று ஆகும்‌, எனவே 
“அதிகாரிகள்‌” என்று இவ்விடத்தில்‌ குறிப்பிட்டுள்ளது ஜெப 
ஆலய அதிகாரிகளாயிருக்கலாம்‌ - ஆனால்‌ அவர்கள்‌ இவ்விடத்‌ 
தில்‌ முயற்சி செய்த செயலானது, அவர்கள்‌ பட்டணத்து 
அதிகாரிகளிடமிருந்து தங்கள்‌ மேல்‌ எடுக்கப்படப்போகும்‌ 
கடுமையான நடவடிக்கைகளைப்‌ பற்றி பயப்படவில்லை 
என்று காண்பித்தது. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோகியாவை 
விட்டுச்‌ செல்லுகையில்‌ ரோம ஆளுகைப்‌ பகுதியை விட்டு - 
இன்னும்‌ தூரத்தில்‌ அபாயமான, எதிர்ப்புணர்வு மிக்க 
பகுதிகளுக்குச்‌ சென்றார்கள்‌. 

முன்பு போலவே, தேவனுடைய அருளிரக்கத்தால்‌, 
கூட்டத்தின்‌ எண்ணமானது பவுலுக்குத்‌ தெரிய வந்தது. 
அவரும்‌ பர்னபாவும்‌, “அதை அறிந்து லிக்கவோனியா 
நாட்டிலுள்ள பட்டணங்களாகிய லீஸ்திராவுக்கும்‌ தெர்பைக்‌ 
கும்‌ அவைகளின்‌ சுற்றுப்புறங்களுக்கும்‌ ஓடிப்‌ போய்‌” (வ. 6; 
மத்‌. 10:23 ஐக்‌ கவனிக்கவும்‌). தேவையானால்‌ உபத்திரவப்பட 
அவ்விரு மனிதர்களும்‌ தயாராயிருந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ 
மரணமடையும்‌ விருப்பம்‌ அவர்களிடத்தில்‌ சேரவில்லை. 
இக்கோனியாவில்‌ கர்த்தருடைய மக்களான ஒரு உள்ளூர்‌ 
சபையை விட்டு - அவர்கள்‌ தெற்கு முகமாய்‌ லீஸ்திராவில்‌ 
பிரசங்கிக்கச்‌ சென்றார்கள்‌ (வ. 27). 








முடிவுரை 

நமது அடுத்த பாடத்தில்‌ நாம்‌ லீஸ்திராவில்‌ நடந்த 
நிகழ்ச்சிகளைப்‌ பற்றிப்‌ படிப்போம்‌. இப்போது ஒரு நிமிடம்‌ 
நாம்‌ தேவனின்‌ பிரிவினைக்‌ கோட்டை கடைசியாக ஒரு முறை 
காண்போம்‌. இன்று நீங்களும்‌ நானும்‌, பவுலின்‌ உரையைக்‌ 
கேட்ட அந்தியோகியா மக்கள்‌ நின்ற இடத்தில்‌ நிற்கின்றோம்‌. 
சுவிசேஷத்தை நாம்‌ கேட்கும்போது, அதை ஏற்கவோ, 
புறக்கணிக்கவோ நமக்கு உரிமை உண்டு; பிரிவினைக்‌ 
கோட்டின்‌ அப்புறமோ அல்லது இப்புறமோ நாம்‌ நம்மையே 
நிறுத்திக்‌ கொள்ளுகின்றோம்‌. அப்படிச்‌ செய்யும்போது, நமது 
செயல்களின்‌ விளைவுகளை நாம்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
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ஒரு நாளில்‌ கர்த்தர்‌ வருவார்‌, அப்போது பின்வரும்‌ காட்சி 


உண்மையாகும்‌: 


அப்பொழுது, சகல ஜனங்களும்‌ அவருக்கு முன்பாகச்‌ 
சேர்க்கப்படுவார்கள்‌. மேய்ப்பனானவன்‌ செம்மறியாடுகளை 
யும்‌ வெள்ளாடுகளையும்‌ வெவ்வேறாகப்‌ பிரிக்கிறதுபோல 
அவர்களை அவர்‌ பிரித்து, செம்மறியாடுகளைக்‌ தமது வலது 
பக்கத்திலும்‌, வெள்ளாடுகளைக்‌ தமது இடது பக்கத்திலும்‌ 
நிறுத்துவார்‌ (மத்‌. 25:32, 33). 





அதுவே கடைசிப்‌ பிரிவினையாக இருக்கும்‌ - அது மாறாத 
தாகவும்‌, மாற்ற முடியாததாகவும்‌ இருக்கும்‌! நாம்‌ இன்று எங்கு 
நிற்கின்றோம்‌ என்பதைப்‌ பொறுத்தே, அன்று நாம்‌ எங்கு 
நிற்போம்‌ என்பது அமையும்‌. இப்பொழுது நாம்‌ சுவிசேஷத்தை 
ஏற்றுக்கொண்டால்‌, அப்பொழுது தேவன்‌ நம்மை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வார்‌; இப்பொழுது நாம்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ புறக்கணித்‌ 
தால்‌, அப்பொழுது தேவன்‌ நம்மை புறக்கணிப்பார்‌! 


Sh, ச்‌ 


* காட்சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


அந்தியோகியா மற்றும்‌ இக்கோனியாவில்‌ இருந்த மக்களை 
சுவிசேஷமானது எவ்விதத்தில்‌ பிரித்தது என்பதைக்‌ காண கீழ்‌ 
உள்ள எளிய வரைபடமானது உங்களுக்கு உதவும்‌. இந்த 
வரைபடத்தைக்‌ கரும்பலகையில்‌ எழுதலாம்‌ அல்லது பெரிய 
தாள்‌, அட்டை இவைகளில்‌ அச்சிட்டு அல்லது ஓவார்ஹெட்‌ 
புரொஜெக்டரின்‌ மூலம்‌ காண்பிக்கலாம்‌. 
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@ 


்‌ பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


அல 


0. புரூஸ்‌ வொய்ட்‌ அவர்கள்‌, 13:44-52ற்கான தமது 
பாடத்தைப்‌ பின்வருமாறு பிரித்தார்‌: (1) விரோதிகள்‌ 
பொறாமையுள்ளவர்களாயிருக்கின்றார்கள்‌ (வ. 45-47). 
(2) சத்தியத்தைத்‌ தேடுகின்றவர்கள்‌ போதிக்கப்படுகின்றார்‌ கள்‌ 
(வ. 48-50), (3) தேவன்‌ மகிமைப்படுத்தப்படுகின்றார்‌ (வ. 51, 
52). அவர்‌, 14:1-7க்கான பாடத்தைப்‌ பின்வருமாறு 
பிரிவுகளுடன்‌ கொடுத்தார்‌: (1) பதில்செயல்‌ புரியும்‌ ஒரு 
கூட்டத்தார்‌ (வ. 1), (2) முரட்டாட்டமான ஒரு பதில்செயல்‌ 
(வ. 2-5), (3) பாத்திரங்கள்‌ புதுப்பிக்கப்படுதல்‌ (வ. 6, 7). 








குறிப்புகள்‌ 

1“தலைந்துபோனபின்பு” என்ற வார்த்தைகளில்‌, பவுலின்‌ செய்தியினால்‌ ஜெப 
ஆலயத்தலைவர்கள்‌ திகைப்படைந்து, அவசர அவசரமாக சபையைக்‌ கலைத்ததற்‌ 
கான ஒரு குறிப்பைச்‌ சிலர்‌ காணுகின்றார்கள்‌. அடுத்த ஒய்வுநாளிலும்‌ பவுல்‌ மற்றும்‌ 
பர்னபா ஆகியோர்‌ அங்கு திரும்ப வரும்படி அழைக்கப்பட்ட உண்மையானது 
இதை நடந்திராததாக்குகின்றது. “யூதர்கள்‌ பொதுவாய்‌ அமருமிடங்களில்‌ 
புறஜாதியார்‌ வந்து அமர்ந்திருந்ததும்‌ யூதர்களின்‌ சந்தோஷமின்மைக்கு இன்னொரு 
காரணம்‌ என்று ஆலோசனை கூறப்படுகின்றது! “தனிப்பட்ட வகையில்‌ பவுல்‌, 
“முதலாவது யூதரிடத்தில்‌” செல்லுவதில்‌ சந்தோஷமாயிருந்தார்‌, ஏனென்றால்‌ தமது 
மக்களின்‌ மேல்‌ அவர்‌ மிகவும்‌ பரிவுள்ளவராய்‌ இருந்தார்‌ (ரோமர்‌ 9:1-5; 10:1-3). 
“பவுலுக்கும்‌ பர்னபாவுக்கும்‌ இவ்வார்த்தை பொருந்தியது (அப்‌. 26:16-18ல்‌ 
பவுலுக்கு இயேசுவின்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கவனிக்கவும்‌), ஆனால்‌ அவர்களுக்கு 
மட்டுமே பொருந்துவது அல்ல. இதே அடிப்படை வார்த்தைகள்‌ லூக்‌. 2:29-32ல்‌ 
இயேசுவுக்கும்‌ பொருந்தியது, ஏனென்றால்‌ யூதர்களால்‌ அதற்கு முன்‌ சந்திக்கப்‌ 
பட்டிராத அநேக அறைகூவல்களை (தேவனுடைய அறைகூவல்களை) இயேசு 
நிறைவேற்றினார்‌. “இந்தச்‌ சொற்றொடரானது “விசுவாசித்தவா்கள்‌ எத்தனை 
போர்களோ அத்தனை பேர்களும்‌ நித்திய ஜீவனுக்கு நியமிக்கப்பட்டவர்கள்‌” 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட முடியம்‌. இவ்வசனப்‌ பகுதி பற்றிய விபரமான ஒரு 
விவாதத்திற்கு, 1.W. McGarvey, New Commentary on Acts of Apostles, vol. 2 (Delight, 
Ark.: Gospel Light Publishing Co., n.d), 29-33ல்‌ காணவும்‌. “தலைமைத்துவத்தை 
அளிப்பதற்காகத்‌ தலைகளில்‌ கை வைத்து ஜெபிப்பது பவுலின்‌ வழக்கமாயிருந்த 
படியினால்‌, “பரிசுத்த ஆவியினால்‌ நிரப்பப்பட்டார்கள்‌” என்பது அற்புதம்‌ என்ற 
வகையில்‌ உய்த்துணரும்‌ அர்த்தமாய்‌ இருக்க முடியும்‌. இருப்பினும்‌ இவ்விடத்தின்‌ 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ பார்க்கையில்‌, விரோத உணர்வுடையவர்களால்‌ 
சுழப்பட்டிருந்தும்‌ கூட இந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்களுக்குள்‌ வாசம்‌ பண்ணும்‌ 
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ஆவியானவரின்‌ கனிகளான அன்பு, சந்தோஷம்‌, சமாதானம்‌, நீடிய பொறுமை 
முதலியவற்றை (கலா. 5:22, 23) மகிழ்ச்சியுடன்‌ அனுபவித்தார்கள்‌ என்று 
அர்த்தமாகலாம்‌. “விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ ஆகிய வார்த்தைகள்‌ ஒன்றுக்குப்‌ 
பதில்‌ ஒன்றாகப்‌ பயன்படுத்தும்‌ அநேக வசனக்‌ குறிப்புகள்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
உள்ளன. யோவான்‌ 3:36 அவைகளில்‌ ஒன்றாகும்‌ (K]Vயில்‌ இப்படிக்‌ காண 
முடியாது, ஆனால்‌ அநேக நவீன மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ இப்படிக்‌ காண முடியும்‌). 
“விசுவாசம்‌” என்பது கர்த்தருக்கு நாம்‌ தரும்‌ பதில்செயலில்‌ அடங்கியுள்ள 
யாவற்றையும்‌ குறிப்பதற்கு அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுகின்றது. 
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வணங்கப்பருவதில்‌ இருந்து 
தூஷிக்கப்‌ பருதலுக்கு 
[அ 6-20) 





ஊழியக்காரரான ஒரு நண்பர்‌ தாம்‌ முதல்‌ முதல்‌ பிரசங்‌ 
கித்த இடத்தில்‌ இருந்த மக்கள்‌ தம்மை நடத்திய விதத்தைக்‌ 
குறித்துப்‌ பின்வருமாறு விளக்கினார்‌: “முதலாம்‌ ஆண்டிலே 
அவர்கள்‌ என்னை தெய்வமாக வணங்கினார்கள்‌. இரண்டாம்‌ 
ஆண்டிலே அவர்கள்‌ என்னைத்‌ தள்ளி வைத்து ஏங்கச்‌ 
செய்தார்கள்‌. மூன்றாம்‌ ஆண்டிலோ அவர்கள்‌ என்னைத்‌ 
தூளாக அரைத்துப்‌ போட்டார்கள்‌.” சில ஆண்டுகளிலேயே 
அவர்‌ ஒரு எல்லையில்‌ இருந்து மறு எல்லைக்குச்‌ சென்று 
விட்டார்‌, ஆனால்‌ அப்போஸ்தலராகிய பவுலோ தெய்வமாக 
வணங்கப்படுவதில்‌ இருந்து சில மணி நேரத்திலேயே தூளாக 
அரைத்துப்‌ போடப்படுவதற்கு சென்று விட்டார்‌! 

அப்‌. 14ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, பவுலின்‌ முதல்‌ நற்செய்திப்‌ 
பிரயாணத்தில்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ கலாத்தியாவின்‌ பகுதியில்‌ 
ஊழியம்‌ செய்து கொண்டிருப்பதைப்‌ பற்றி நாம்‌ படித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றோம்‌. அப்‌. 13:42-14:7 பற்றிய நமது முந்திய 
பாடத்தின்‌ முடிவில்‌, யூதர்களும்‌, இக்கோனியா பட்டணத்தின்‌ 
உள்ளூர்‌ அதிகாரிகளும்‌ சேர்ந்து, பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ 
கல்லெறியத்‌ திட்டமிட்டார்கள்‌. அந்தத்‌ திட்டத்தைப்‌ பற்றித்‌ 
தெரிய வந்தபோது ஊழியக்காரர்கள்‌, “லிக்கவோனியா நாட்டி 
லுள்ள பட்டணங்களாகிய லீஸ்திராவுக்கும்‌ தெர்பைக்கும்‌ 
அவைகளின்‌ சுற்றுப்புறங்களுக்கும்‌ ஓடிப்‌ போனார்கள்‌” (வ. 69. 
கலாத்தியா நாடானது பம்பிலியா, பிசதியா மற்றும்‌ லிக்கவோ 
னியா என்ற மூன்று துணை மாகாணங்களைக்‌ கொண்டி 
ருந்தது. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ முன்பு பிரசங்கித்திருந்த இரண்டு 
இடங்களும்‌ பிசீதியாவில்‌ இருந்தன. (இக்கோனியா 
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பிசீதியாவில்‌ இருந்தது; அந்தியோகியா பிசீதியாவின்‌ 
எல்லைக்கருகில்‌ இருந்தது.) இப்பொழுது அவர்கள்‌ தெற்கு 
முகமாய்‌ லிக்கவோனியா மாகாணத்திற்குச்‌ சென்றார்கள்‌. 
“லிக்கவோனியா” என்பதன்‌ சாதாரண மொழிபெயர்ப்பு 
“ஓநாய்‌ நாடு” என்பதாகும்‌. நாகரீகச்‌ சூழ்நிலையிலிருந்து 
தொலைவில்‌ இன்னும்‌ வெகு தொலைவில்‌ இரண்டு ஊழியர்‌ 
களும்‌ சென்று கொண்டிருந்தார்கள்‌. 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ முதலில்‌ லீஸ்திராவுக்குச்‌ சென்றார்‌ 
கள்‌ (வரைபடத்தைப்‌ பார்க்கவும்‌). இது இக்கோனியாவி 
லிருந்து தெற்கில்‌ தென்மேற்கில்‌ பதினெட்டு அல்லது இருபது 
மைல்கள்‌ தூரத்தில்‌ இருந்தது. உள்ளூரில்‌ இருந்த யுத்த 
குணமுள்ள மக்களுக்கு எதிராகத்‌ தற்காப்பதற்கு ரோமா 
புரியின்‌ குடியேற்றப்‌ பகுதி ஒன்று அங்கிருந்ததால்‌ லீஸ்திரா ஒரு 
குறிப்பிடத்‌ தக்க கராமமாய்‌ இருந்தது. 

பவுல்‌ தமது ஊழியப்‌ பணியில்‌, லீஸ்திராவில்‌ பெற்ற அனு 
பவமே மிகவும்‌ துன்பகரமானதாக இருந்தது. பவுல்‌, கீமோத்தே 
யுவுக்கு (இவர்‌ லீஸ்திராவைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ [16:1, 2]) 
எழுதும்போது, “அந்தியோகியா, இக்கோனியா, லீஸ்திரா 
என்னும்‌ பட்டணங்களில்‌ எனக்கு உண்டான துன்பங்களையும்‌ 
பாடுகளையும்‌” (2 தீமோ. 3:11) என்று கூறினார்‌. கொரிந்‌ 
தியருக்கு எழுதுகையில்‌ அவர்‌, தாம்‌ ஒரு தரம்‌ கல்லெறியுண்ட 
தாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (2 கொரி. 11:23-26); அந்த ஒருதரம்‌ 
மற்றும்‌ ஒரே ஒருதரம்‌ கல்லெறியப்பட்டது லீஸ்திராவில்தான்‌. 
பின்னாளில்‌, கலாத்தியாவிலிருந்த சகோதரர்களுக்கு எழுதும்‌ 
போது பவுல்‌, “... கர்த்தராகிய இயேசுவினுடைய அச்சடை 
யாளங்களை நான்‌ என்‌ சரீரத்திலே தரித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறேன்‌” (கலா. 6:17) என்று கூறினார்‌. இந்த “அச்சடையாளங்‌ 
களில்‌”, லீஸ்திராவில்‌ அவர்‌ மேல்‌ எறியப்பட்ட கூர்கற்களால்‌ 
உண்டான பயங்கரத்‌ தழும்புகளும்‌ உள்ளடங்கியிருக்கலாம்‌. 





இந்தப்‌ பாடத்தில்‌, பவுல்‌ எவ்விதம்‌ வணங்கப்பட்ட 
திலிருந்து வகைக்கப்பட்டதற்குக்‌ கடந்து சென்றார்‌ என்பதை 
யும்‌, அதை அவர்‌ எவ்விதம்‌ கையாண்டார்‌ என்பதையும்‌ நாம்‌ 
காண்போம்‌. இந்தக்‌ கட்டுரையை நான்‌ தயாரிக்கையில்‌, 
இதற்கும்‌ நமது சொந்த வாழ்க்கைக்கும்‌ இணைகளை வரைவது 
எவ்விதம்‌ என்று நான்‌ இடர்ப்பாடு அடைந்தேன்‌, ஏனென்றால்‌ 
லீஸ்திராவில்‌ பவுல்‌ பெற்ற மிதமிஞ்சிய அனுபவத்தை நம்மில்‌ 
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மிகச்‌ சிலரே பெற்றிருப்போம்‌. அநேக மாறு ஒப்பீடுகள்‌ என்‌ 
மனதில்‌ வந்தன: ஜெயமும்‌ அபஜெயமும்‌, வெற்றியும்‌ தோல்வி 
யும்‌, ஏற்றுக்கொள்ளப்படுதலும்‌ புறக்கணிக்கப்படுதலும்‌, 
நிறைவாக நான்‌ “வணங்கப்படுதல்‌” மற்றும்‌ “வதைக்கப்படுதல்‌” 
என்ற சொற்றொடர்களைக்‌ கேர்ந்தெடுத்தேன்‌ - இவை மிகச்‌ 
சரியான இணைவுகளாயில்லையென்றாலும்‌, நமது சொந்த 
வாழ்க்கையில்‌ நாம்‌ சந்திக்கும்‌ இரண்டு கடையெல்லை 
களுக்கும்‌ நடைமுறைச்‌ செயல்பாட்டை கொண்டு வரப்‌ 
போதிய அளவு நெருக்கமான அர்த்தமுள்ளவைகளாயிருக்கும்‌ 
என்று முடிவு செய்கேன்‌. 








நிறைவேற்றியவைகள்‌ (14:6, 7) 

சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பதற்காக அந்தியோகியாவை 
விட்டு ஓடிய பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்கள்‌ உயிரைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்வதற்காக இக்கோனியத்தை விட்டும்‌ தப்பியோடினார்‌ 
கள்‌. அவர்கள்‌ தேவனால்‌ தரப்பட்டிருந்த பணியிலிருந்து 
பின்வாங்கவில்லை. அவர்கள்‌ லீஸ்திராவை அடைந்தபோது 
(வ. 6) “அங்கே சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கம்‌ பண்ணினார்கள்‌” 
(வ. 7). 

லீஸ்திராவில்‌ ஜெப ஆலயம்‌ இருந்ததாக நாம்‌ படிப்ப 
தில்லை. அங்கு ஒரு சில யூதர்கள்‌ வாழ்ந்து வந்தார்கள்‌ (16:1, 
2; 2 தமோ. 1:5), ஆனால்‌ ஒரு ஜெப ஆலயத்தை நிலைநாட்டப்‌ 
போதுமான எண்ணிக்கையான 10 பேர்‌ அங்கில்லை. பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ (தங்கள்‌ வழக்கத்தின்படி) முதலாவது ஜெப 
ஆலயத்திற்குப்‌ போக முடியாதிருந்ததால்‌ திறந்த வெளியில்‌ 
பிரசங்கம்‌ செய்தார்கள்‌ என்பது தெளிவு. இது பட்டணத்தின்‌ 
வாசல்களுக்குள்‌ இருந்த பெரிய பகுதியாக (அநேக பட்டணங் 
களில்‌ இப்படி ஒரு இடம்‌ இருப்பது வழக்கமாகும்‌) இருந்திருக்‌ 
கலாம்‌. 

இவ்விரண்டு மனிதர்களும்‌ இயேசுவை அறிவிக்கையில்‌, 
தேவன்‌ அவர்களது முயற்சிகளை ஆசீர்வதித்தார்‌. பிற்பகுதியில்‌ 
நாம்‌ லீஸ்திராவில்‌ “சீஷர்கள்‌” பற்றியும்‌ (14:20) - இன்னும்‌ 
பிற்பகுதியில்‌ அங்கு கர்த்தருடைய சபையானது நிலைநாட்டப்‌ 
பட்டது பற்றியும்‌ (14:21, 23) படிக்கவிருக்கின்றோம்‌. 

விரைவில்‌ நாம்‌ லீஸ்திராவில்‌ மக்கள்‌ கூட்டமானது 
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எவ்விதம்‌ பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ வணங்கியது என்றும்‌, 
பிறகு அவர்களைக்‌ கொலை செய்ய முயன்றது என்பது 
பற்றியும்‌ காணவிருப்பதால்‌, பின்வரும்‌ உண்மைகளை நாம்‌ 
நிலைநாட்ட வேண்டியுள்ளது: ஒரு மனிதர்‌, தம்மை உலகம்‌ 
நடத்தும்‌ விதம்‌ எப்படியிருந்தாலும்‌, அவர்‌ தேவனுடைய 
சித்தத்கைச்‌ செய்தால்‌, வெற்றியாளராயிருக்கின்றார்‌! இதற்கு 
மாறாக, ஒரு மனிதரை இவ்வுலகமானது அதிகம்‌ கனப்படுத்‌ 
தினாலும்‌, அவருடைய இருதயமானது தேவனை மையமாகக்‌ 
கொண்டிராவிட்டால்‌, அவர்‌ இழிவான தோல்வியாளரா 
யிருக்கின்றார்‌! பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்களுக்கு என்ன 
நடந்தாலும்‌, தேவன்‌ தங்களுக்கு கொடுத்திருந்த ஊழியத்தை 
நிறைவேற்றக்‌ தீர்மானம்‌ செய்தார்கள்‌! 





வணங்கப்படுதல்‌ (14:8-18) 

ஒரு நாள்‌ லீஸ்திராவிலே பவுல்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிக்‌ கூறிக்‌ 
கொண்டிருக்கையில்‌, “ஒருவன்‌ ... பவுல்‌ பேசுறெகைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌” (வ. 8, 9). 9-ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள பேசினார்‌ 
என்ற கிரேக்க வார்த்தை எப்பொழுதுமே சாதாரணமாகப்‌ 
பேசுவதைக்‌ குறிக்கிறது, பிரசங்கித்தலை அல்ல. இந்த மனிகர்‌, 
“தன்‌ தாயின்‌ வயிற்றிலிருந்து பிறந்ததுமுதல்‌ சப்பாணியா 
யிருந்து, ஒருபோதும்‌ நடவாமல்‌, கால்கள்‌ விழங்காதவனாய்‌ 
உட்கார்ந்து?” (வ. 8) என்று மருத்துவர்‌ லூக்காவினால்‌ 
சித்தரிக்கப்படுகின்றார்‌. அதிகாரம்‌ 3ல்‌ பேதுருவினால்‌ 
குணமாக்கப்பட்ட சப்பாணியான பிச்சைக்காரனைப்‌ பற்றிய 
நினைவு நமக்கு வருகின்றது. ' லீஸ்திராவில்‌ இருந்த இம்மனிதன்‌ 
பிச்சைக்காரனா, அல்லவா என்று நமக்குக்‌ கூறப்படவில்லை. 
ஒருவேளை இவன்‌ அப்படியிருந்திருக்கலாம்‌. 

இந்த மனிதன்‌ ஆர்வத்துடன்‌ கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்‌ 
ததைப்‌ பவுல்‌ கவனித்தார்‌. பவுல்‌ திரும்பி “அவனை உற்று 
நோக்கி”, “இரட்சிப்புக்கேற்ற விசுவாசம்‌ அவனுக்கு உண்‌ 
டென்று” கண்டார்‌” (வ. 9). அப்‌. 3ல்‌ வந்த சப்பாணிக்கும்‌, இந்த 
மனிதனுக்கும்‌ இடையில்‌ இவ்விடத்தில்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்க 
வேறுபாடு ஒன்று உள்ளது. அப்‌. 3ல்‌ வந்த சப்பாணி மனிதரிடம்‌ 
குணமடையுமுன்‌ இயேசுவினிடத்தில்‌ விசுவாசம்‌ இருந்ததாக 
அறிகுறி எதுவும்‌ இல்லை (அவன்‌ விசுவாசமின்மைக்கு 
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அறிகுறியெல்லாம்‌ இருந்தது; “அப்‌. நட. 1” பாகத்தில்‌ “குண 
மாக்கும்‌ ஒரு நிகழ்ச்சி” என்ற கட்டுரையில்‌ அப்‌. 3:3-5க்கான 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌), ஆனால்‌ இம்மனிதன்‌ “குணமாக 
வேண்டிய விசுவாசம்‌ உள்ளவனாய்‌” இருந்தான்‌. சிலவேளை 
களில்‌, அற்புதங்களைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்பவரிடத்தில்‌ விசுவாசம்‌ 
இருந்ததாகக்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றது, சில வேளைகளில்‌ 
இப்படிக்‌ குறிப்பிடப்படுவதில்லை. அற்புதம்‌ செய்கின்றவர்‌ 
எப்பொழுதுமே விசுவாசமுள்ளவராய்‌ இருக்க வேண்டியதா 
யிருந்தது (மத்‌. 17:19, 20; மாற்‌. 16:14, 17); அற்புதத்தைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்கின்றவருக்கு இது அவசியம்‌ இல்லை. இது 
பற்றி ].W. மெக்கார்வி அவர்கள்‌ “அம்மனிதனின்‌ விசுவாசத்‌ 
தினாலேயே பவுல்‌ அவனை முழுமையாகக்‌ குணமாக்க 
முடிந்தது என்பதற்கு வேதவசனங்களில்‌ உடன்பாடான கருத்து 
எதுவும்‌ இல்லை” என்று சரியாகவே கூறினார்‌. 

இம்மனிதன்‌ விசுவாசத்தை எங்கிருந்து பெற்றான்‌? நாம்‌ 
அனைவரும்‌ பெற்ற அதே இடத்திலிருந்துதான்‌: தேவனுடைய 
வசனத்திலிருந்து தான்‌ (14:9; ரோமர்‌ 10:17). ஒருவேளை, பவுல்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிக்‌ கூறியபோது, இயேசு குணமாக்கி 
நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றிக்‌ கூறியிருக்கலாம்‌ (10:38). ஒருவேளை பவுல்‌ 
தம்மைக்‌ கொண்டு இயேசு குணப்படுத்தியது பற்றிக்‌ கூட 
கூறியிருக்கலாம்‌ (14:3). 

சப்பாணியின்‌ விசுவாசம்‌ பற்றிய கருத்தின்‌ பாடத்தைக்‌ 
கடந்து செல்லு முன்பு இவ்விடத்தில்‌ நாம்‌ “இரட்சிப்புக்கேற்ற 
விசுவாசம்‌ அவனுக்குண்டு” என்ற வார்த்தையில்‌ கிரேக்க 
மொழியின்‌ நேரடி அர்த்தம்‌ உள்ளதென்பதைக்‌ குறிப்பிட 
வேண்டும்‌. சந்தர்ப்பப்‌ பொருளின்‌ அடிப்படையில்‌, அநேக 
மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ இவ்விடத்தில்‌ சரீர ப்பிரகாரமான 
“இரட்சிப்பு” என்று அர்த்தப்படுவதாக யூகிக்கின்றார்கள்‌; 
ஆகையால்‌, அவர்கள்‌ “இரட்சிப்பு” என்ற வார்த்தையை 
“குணமாக்குதல்‌” என்று மொழிபெயர்க்கின்றார்கள்‌. இருப்‌ 
பினும்‌, இம்மனிதன்‌ இயேசுவை விசுவாசித்தான்‌ என்பதை - 
இவன்‌ ஆவிக்குரிய இரட்சிப்பின்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டிருந்தான்‌ 
என்பதை - கண்ணுற்ற பவுல்‌, இயேசு சரீரத்திலும்‌, ஆவியிலும்‌ 
குணம்‌ கொடுக்க முடியும்‌ (“அப்‌. நட. 1” பாகத்தில்‌ 
“அவருடைய நாமத்தினாலே” என்ற கட்டுரையில்‌ அப்‌. 4:10, 
12 க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌) என்பதை விளக்கப்படுத்து 
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வதற்காக இவனைக்‌ குணமாக்கினார்‌. 

பவுலினால்‌ அற்புத குணம்‌ கொடுக்கப்பட்டதாகப்‌ 
பதிவாகியுள்ள முதல்‌ நிகழ்ச்சி இதுவேயாகும்‌, ஆனால்‌ இது 
அவர்‌ செய்த முதலாவது அற்புதமல்ல என்பது தெளிவு. அவர்‌ 
ஒரு அப்போஸ்தலராயிருந்தார்‌, “அப்போஸ்தலருக்குரிய 
அடையாளங்களை” (2 கொரி. 12:12) அவரால்‌ நடப்பிக்க 
முடிந்தது. அவர்‌ மந்திரவாதியின்மேல்‌ சாபம்‌ கூறியதைக்‌ 
கண்டோம்‌ (13:11). இக்கோனியாவில்‌ கர்த்தர்‌, “தமது கிருபை 
யுள்ள வசனத்திற்குச்‌ சாட்சியாக அடையாளங்களும்‌ அற்புதங்‌ 
களும்‌ அவர்கள்‌ கைகளால்‌ செய்யப்படும்படி அநுக்கிரகம்‌ 
பண்ணினார்‌” (14:3). ஆகையால்‌ பவுல்‌ இச்சூழ்நிலையை, அனு 
பவமிக்கவராகவே அணுகினார்‌. அவர்‌ கூட்டத்தின்‌ கவனத்‌ 
தைக்‌ கவருவதற்காக “உரத்த சத்தத்தோடே” பேசினார்‌ (வ. 
10௮). அந்த அற்புதமானது வசனத்தை உறுதிப்படுத்துதல்‌ என்ற 
விரும்பத்தக்க விளைவைக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ விரும்பினார்‌. 

சப்பாணியாயிருந்த அம்மனிதரிடம்‌ பவுல்‌, “நீ எழுந்து 
காலூன்றி நிமிர்ந்து நில்‌” (வ. 10ஆ) என்று கூறினார்‌. பிச்சைக்‌ 
காரனிடம்‌ பேதுரு, “நசரேயனாகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
நாமத்தினாலே நீ எழுந்து நட” என்று கூறியபோது, அவர்‌ 
விசுவாசமற்ற மனிதனைத்‌ தமது வலது கையினால்‌ பிடித்துத்‌ 
தூக்கி விட்டார்‌ (3:6, 7). லீஸ்திராவில்‌ பவுல்‌, விசுவாசத்தினால்‌ 
நிறைந்த இம்மனிதரைத்‌ தொட்டு தூக்கி விடவில்லை. 
அம்மனிதன்‌ தனது விசுவாசத்தினாலே “உடனே குதித்தெழுந்து 
நடந்தான்‌” (14:10இ). 

பவுல்‌ தாமும்‌, பர்னபாவும்‌ தேவனுடைய செய்தியாளர்கள்‌ 
என்பதை மக்கள்‌ நம்புவதற்காக அற்புதங்களைச்‌ செய்தார்‌. 
அதற்கு மாறாக இந்த அற்புதங்களினால்‌, அக்கூட்டத்தார்‌ 
அவர்களையே (பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவையே) தெய்வங்கள்‌ 
என்று நம்பினார்கள்‌. “பவுல்‌ செய்ததை ஜனங்கள்‌ கண்டு”, 
(வ. 11௮) கிளர்ச்சியடைந்து, தங்கள்‌ சொந்த மொழியில்‌ சத்த 
மிட்டார்கள்‌. “ “தேவர்கள்‌ மனுஷ ரூபமெடுத்து நம்மிடத்தில்‌ 
இறங்கி வந்திருக்க்றொர்கள்‌, என்று லிக்கோவோனியா 
பாஷைகளிலே சத்தமிட்டுச்‌ சொல்லி, பர்னபாவை யூப்பித்தார்‌ 
என்று (ஜீயஸ்‌)”” (வ. 11ஆ, 12௮) சொன்னார்கள்‌. கிரேக்கப்‌ 
புராணத்திலே யூப்பித்தர்‌ (ஜீயஸ்‌) என்பது பிரதான 
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தெய்வமாகும்‌. பர்னபாவை யூப்பித்தர்‌ என்று அழைத்த 
உண்மையானது, தோற்றத்தில்‌ அவர்‌ பவுலைக்‌ காட்டிலும்‌ 
நன்றாயிருந்திருக்கலாம்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டியிருக்கலாம்‌ 
(2 கொரி. 10:10). “பவுல்‌ பிரசங்கத்தை நடத்தினவனான 
படியினால்‌ அவனை மெர்க்கூரி என்றும்‌ சொன்னார்கள்‌” 
(வ. 12ஆ; KIV மற்றும்‌ தமிழ்‌ மொழிபெயர்ப்புக்களில்‌ “மெர்க்‌ 
கூரி” என்றுள்ளது. இது ஹெர்மெஸின்‌ இலக்கீன்‌ பெயராகும்‌). 
கிரேக்கப்‌ புராணத்தில்‌ மெர்க்கூரி (ஹெர்மெஸ்‌) என்பவன்‌ 
தேவர்களின்‌” செய்தியாளனாவான்‌. பவுல்‌ - சிறிய உருவமா 
யிருந்தார்‌, பொங்கிப்பெருகும்‌ சக்தியுடனிருந்தார்‌, ஊக்கம்‌ 
குன்றாத பேச்சாளராயிருந்தார்‌ - இது ஒலிம்பஸ்‌ மலையில்‌ 
இருந்து வந்த செய்தியாளர்‌ என்ற அவர்களின்‌ கருத்துக்கு 
ஏற்றதாயிருந்தது. 

லீஸ்திராவின்‌ மக்கள்‌ இந்த வியப்புக்குரிய முடிவுக்கு வந்தது 
ஏன்‌ என்று நாம்‌ புரிந்து கொள்வதற்கு, அப்பகுதியைப்‌ பற்றி 
சிலவற்றை அறிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. ஏற்கனவே கூறியபடி, 
இவ்விரு சுவிசேஷகர்களும்‌ வசதி மற்றும்‌ நாகரிகம்‌ உள்ள 
மக்களிடம்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. கல்வி 
யறிவற்ற, மூட நம்பிக்கையுள்ள (அப்‌. நட. புத்தகத்தின்‌ 
பிற்பகுதியில்‌ பவுலைப்‌ பற்றி இதே போன்ற முடிவெடுத்த 
மூடநம்பிக்கையுள்ள இன்னொரு கூட்டத்தாரை நாம்‌ 
சந்திப்போம்‌ [28:1-6]) ஜனங்களை லீஸ்திராவில்‌ அவர்கள்‌ 
எதிர்கொண்டார்கள்‌. லீஸ்திராவில்‌ வலுவாய்‌ ஊன்றியிருந்த 
ஒரு நம்பிக்கையானது பழம்‌ புராணம்‌ ஒன்றினை மையமாகக்‌ 
கொண்டதாகும்‌. 





ஜுபிடரும்‌ (ஜீயஸ்‌) மெர்க்கூரியும்‌ (ஹெர்மெஸ்‌) எப்படி 
மனித உருவெடுத்து பிரிகியாவின்‌ ஒரு கிராமத்திற்கு (லீஸ்திரா 
பிரிகியாவில்‌ இருந்தது. கடந்த காலங்களில்‌ அப்பகுதி 
முழுவதும்‌ பிரிகியா என்றே அழைக்கப்பட்டிருந்தது. இந்த 
வேளையில்‌, லீஸ்திராவில்‌ இருந்த மாகாணமானது கலாத்தியா 
என்று அறியப்பட்டது.) வந்தார்கள்‌ என்பதைப்‌ புராணம்‌ 
விளக்கப்படுத்துகின்றது. அவர்கள்‌ உபசரிப்பைத்‌ தேடி யலைந்‌ 
தார்கள்‌. ஆனால்‌ எல்லா மக்களும்‌ அவர்களைப்‌ புறக்கணித்து 
விட்டார்கள்‌. கடைசியாக பவுஸிஸ்‌, பிலேமோன்‌ என்ற 
ஏழைத்‌ தம்பதியர்‌ இவர்களைத்‌ தேவர்கள்‌ மனித உருவில்‌ 
வந்தவர்கள்‌ என்று அறியாமலேயே உபசரித்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
அறியாமலேயே தேவர்களுக்கு உபசாரம்‌ செய்தபடியால்‌ தக்க 
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பலனைப்‌ பெற்றார்கள்‌, மற்ற ஒவ்வொருவரும்‌ [பெரும்‌ 
வெள்ளத்தினால்‌] அழிக்கப்பட்டனர்‌ என்று 80௨00 என்ற 
விளக்கவுரையாளர்‌ கூறுகிறார்‌. 


லீஸ்திராவின்‌ மக்கள்‌ அதே தவறை இரண்டாம்‌ முறை 
செய்யாதிருக்க வேண்டும்‌ என்று முடிவு செய்தார்கள்‌! 
இம்முறை அந்த இரண்டு தேவர்களையும்‌ அவர்களுக்குகந்த 
ஆடம்பரத்தோடும்‌, வைபவத்தோடும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ள 
விரும்பினார்கள்‌! 

ஜுப்பித்தா்‌ (ஜீயஸ்‌) லீஸ்திராவின்‌ காவல்‌ தெய்வமானபடி 
யினால்‌ அவர்கள்‌ மிகவும்‌ கிளர்ச்சியடைந்தார்கள்‌. 
அக்கொண்டாட்டத்தின்‌ போது, அங்கிருந்த உள்ளூர்‌ பூஜாசாரி 
தக்க பலிப்‌ பொருளைக்‌ கண்டான்‌. பிறகு, “பட்டணத்துக்கு 
முன்னே இருந்த” யூப்பித்தருடைய கோவில்‌ பூஜாசாரி எருது 
களையும்‌ பூமாலைகளையும்‌ வாசலண்டையில்‌” கொண்டு 
வந்து, ஜனங்களோடே கூட அவர்களுக்குப்‌ பலியிட மனதா 
யிருந்தான்‌” (வ. 13). பலியிடப்படும்‌ எருதுகள்‌ அலங்கரிக்‌ 
கப்பட்டிருந்தன; அவைகளின்‌ கொம்புகள்‌ மெருகிடப்பட்டு, 
அவைகளின்‌ கழுத்துக்களைச்‌ சுற்றி” மலர்‌ மாலைகள்‌ 
(இம்மாலைகளும்‌ கூட கம்பளி அல்லது மற்ற பொருட்களி 
னால்‌ செய்யப்பட்டிருக்கலாம்‌) சூட்டப்‌ பட்டிருந்தன. 
அவைகள்‌ பலியிடப்‌ படுகையில்‌, அவைகளின்‌ இரத்தம்‌ 
பீடத்தின்‌ மேல்‌ ஊற்றப்படும்‌, பின்பு அவைகளின்‌ மாமிச 








மானது சமைத்து உண்ணப்படும்‌. மக்கள்‌ பவுலையும்‌ பர்னபா 
வையும்‌ மரியாகைக்குரிய விருந்தினராகப்‌ பாவித்து பெரிய 
விழா ஒன்றிற்குத்‌ இட்டமிட்டார்கள்‌! 

பவுல்‌, பர்னபா ஆகியோருக்குப்‌ பதிலாக நீங்களும்‌ 
நானும்‌ அங்கு நின்றிருந்தால்‌ என்ன செய்திருப்போம்‌? 
அவர்களின்‌ வழிபாட்டை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி நாம்‌ 
சோதிக்கப்பட்டிருப்போமா? மூட நம்பிக்கையுள்ள மக்களால்‌, 
(இப்படிப்பட்ட மனிதர்களில்‌ ஒருவனான முதலாம்‌ ஏரோது 
அஇரிப்பாவைப்‌ பற்றி நாம்‌ 12ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ படித்தோம்‌) 
“தேவர்கள்‌” என்று அழைக்கப்படுகையில்‌ அதை சந்தோஷமாய்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொண்ட மனிதர்கள்‌ பலரின்‌ கதைகள்‌ வரலாற்றில்‌ 
நிறைந்துள்ளன. இந்த ஊழியக்காரர்கள்‌ கூட, “நாம்‌ 
இவர்களின்‌ வழிபாட்டை ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌ இவர்கள்‌ 
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சுவிசேஷத்தை மிக நன்றாய்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ கூடும்‌” என்று 
சிந்தித்திருக்கலாம்‌. மேலும்‌ அவர்கள்‌, “நாம்‌ இவர்களின்‌ 
உபசரிப்பை ஏற்காவிட்டால்‌ அவர்களைக்‌ கோபப்படுத்‌ 
துவதோடு, கிறிஸ்துவுக்கு அவர்களை ஆதாயப்படுத்தும்‌ 
வாய்ப்பையும்‌ இழந்தவர்களாவோம்‌”” என்று கூட 
நினைத்திருக்கலாம்‌. 

அவர்கள்‌ இவ்விருவரையும்‌ வணங்குவதை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ள இவ்விரு ஊழியர்களும்‌ ஏதாவது சாக்குப்‌ போக்கைத்‌ 
தேடிக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. மாறாக, “அப்போஸ்தலராகிய” 
பர்னபாவும்‌ பவுலும்‌” அதைக்‌ கேட்டபொழுது, தங்கள்‌ 
வஸ்திரங்களை கிழித்துக்‌ கொண்டு, கூட்டத்துக்குள்ளே ஓடி, 
உரக்க சத்தமாய்‌” (வ. 14). பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ எவ்விதம்‌ 
“அதைக்‌ கேட்டார்கள்‌” என்று லூக்கா நமக்குச்‌ சொல்ல 
வில்லை. ஒருவேளை அவர்கள்‌ லிக்கவோனியா மொழியைப்‌ 
புரிந்து கொள்ளாதிருந்து,' பூஜாசாரி எருதுகளைக்‌ கொண்டு 
வரும்‌ வரையிலும்‌ நடந்தது என்ன என்பதை அறியாமல்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை அவர்கள்‌ அற்புதம்‌ செய்தபின்‌ 
அவ்விடத்தை விட்டுக்‌ கடந்து சென்றிருந்து, மக்கள்‌ கூட்டம்‌ 
மறுபடி அவர்களைக்‌ கண்டுபிடித்துப்‌ பலி செலுத்த ஆயத்தம்‌ 
செய்தது வரை நடந்தது என்னவென்று அறியாமல்‌ இருந்திருக்‌ 
கலாம்‌. 

இருப்பினும்‌, பிரசங்கியார்கள்‌ அதைக்‌ கேள்விப்பட்ட 
போது, பயமடைந்து, “தங்கள்‌ வஸ்இரங்களைக்‌ கிழித்துக்‌ 
கொண்டார்கள்‌.” பழங்கால யூதர்கள்‌ மத்தியில்‌, ஒருவார்‌ தமது 
வஸ்திரங்களைக்‌ கிழித்துக்‌ கொள்வது என்பது துக்கத்தையும்‌ 
மனக்குழப்பத்தையும்‌ வெளிப்படுத்தும்‌ செயலாக இருந்தது. '' 
கைகள்‌ அங்கியின்‌ கழுத்துப்‌ பகுதியை அழுத்திப்பிடித்து எதிர்த்‌ 
திசையில்‌ இழுத்தபோது, அங்கியானது மத்தியில்‌ இரண்டாய்க்‌ 
கிழிந்தது, மார்புப்‌ பகுதியை வெளிக்காட்டியது. இருதயத்தி 
லிருந்து வெளியாகும்‌ பலத்த உணர்வுகளை வெளியே கொட்டு 
குலை இந்த செயலானது திருஷ்டாங்கப்படுத்துகின்றது. 
மெக்கார்வி பின்வருமாறு குறிப்பிட்டார்‌! 








ஒருவர்‌ தமது உடையைத்‌ திடீரென்று, வன்மையான 
கலக்கத்துடன்‌ கிழித்துக்‌ கொள்வதென்பது ... வேதாகமத்தில்‌ 





.. இவ்விடத்தில்தான்‌ கடைசியாகக்‌ காணப்படுகின்றது. 
கிறிஸ்தவ விசுவாசம்‌ போதித்து உணர்த்தும்‌ தன்னை கட்டுப்‌ 
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படுத்தும்‌ உணர்வானது, இப்பழக்கத்தை யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களிடத்திலிருந்து மறையச்‌ செய்தது (யோவா. 2:13 ஐக்‌ காண்க). 


பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்கள்‌ வஸ்திரங்களைக்‌ கிழித்துக்‌ 
கொண்ட பிறகு, கூட்டத்திற்குள்‌ ஓடி, பின்வருமாறு சத்தமிட 


டார்கள்‌: 


மனுஷரே, ஏன்‌ இப்படிச்‌ செய்கிறீர்கள்‌? நாங்களும்‌ 
உங்களைப்‌ போலப்‌ பாடுள்ள மனுஷர்தானே;"” நீங்கள்‌ இந்த 
வீணான தேவர்களை [அதாவது, விக்கிரகங்களை" விட்டு, 
வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ சமுத்திரத்தையும்‌ அவைகளிலுள்ள 
யாவற்றையும்‌ உண்டாக்கின'” ஜீவனுள்ள தேவனிடத்திற்குத்‌'” 
திரும்ப வேண்டுமென்று” உங்களுக்குப்‌ பிரசங்கிக்கிறோம்‌'” 
(வ. 15). 





அக்கூட்டத்தார்‌ சற்று நிதானித்து யோசனை செய்யும்படி 
அவர்களின்‌ வார்த்தைகள்‌ வடிவமைக்கப்பட்டிருந்தன. 
அவர்கள்‌ உண்மையில்‌, “உங்கள்‌ பொய்யான தேவர்களில்‌ 
ஒன்றாக வழிபடப்‌ படுவதற்குப்‌ பதிலாக, உங்களை அவ்வித 
மான - பொய்யான மற்றும்‌ ஜீவனற்ற விக்கிரகங்களி மிருந்து 
உண்மையான உயிருள்ள தேவனிடத்திற்குத்‌ திருப்புவதற் 
காகவே நாங்கள்‌ வந்திருக்கன்றோம்‌” என்று கூறினார்கள்‌! 

“விக்ரெகாராதனைக்‌ கூட்டத்தாருக்குப்‌ பவுலின்‌ முகல்‌ 
பிரசங்கமாகப்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது”” என்று 15-17 
வசனப்‌ பகுதி அழைக்கப்படுகின்றது. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
தங்கள்‌ அதிர்ச்சியுடன்‌ கூடிய மறுப்புரையை ஒரு 
பிரசங்கமாகக்‌ கருதியிருப்பார்களா என்பதில்‌ எனக்குச்‌ 
சந்தேகம்‌ உள்ளது! இருந்தாலும்‌, இவ்வார்த்தைகளுக்கும்‌, 
அத்தேனே பட்டணத்தில்‌ இன்னொரு விக்கிரகாராதனைக்‌ 
கூட்டத்திற்குக்‌ கூறப்பட்ட வைகளில்‌ உள்ள வார்த்தை 
களுக்கும்‌ இடையே ஓஒப்பீடுகளை நாம்‌ காணுகின்றோம்‌ 
(17:22-31). பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்நிய சமயத்தாரை 
எவ்விதம்‌ அணுகினார்கள்‌ என்பதற்கான குறிப்பை நாம்‌ 
இம்மூன்று வசனங்களில்‌ காண்கின்றோம்‌. 

ஒரு போதகர்‌ தாம்‌ விரும்புகின்ற இடத்தில்‌ (நிலையில்‌) 
மக்களை இருக்கக்‌ கண்டால்‌ மட்டுமல்ல, மாறாக மக்கள்‌ 
இருக்கும்‌ இடத்திலிருந்தே (நிலையிலிருந்தே) போதிக்கத்‌ 
தொடங்க வேண்டும்‌. பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த 
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ஜெப ஆலயத்தில்‌ பவுல்‌ பிரசங்கித்தபோது, பழைய ஏற்பாட்டு 
வேதவசனங்களை அவர்‌ வலியுறுத்தினார்‌ (13:16-41). 
லீஸ்திராவில்‌ அவர்‌ வேதவசனங்களை அறியாத மக்களை எதிர்‌ 
கொண்டார்‌. தேவனுடைய எழுதப்பட்ட வெளிப்பாடுகளில்‌ 
தொடங்குவதற்குப்‌ பதிலாக, தேவனுடைய இயல்பான 
வெளிப்பாடுகளில்‌ அவர்‌ தொடங்க வேண்டியதாயிற்று. '” 
இதற்கு, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ வேதவசனங்களைப்‌ புறக்கணித்‌ 
தார்கள்‌ என்று அர்த்தமல்ல. அவர்களின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
வேதாகம சிந்தனை மற்றும்‌ கொள்கையில்தான்‌ வேர்‌ 
கொண்டிருந்தன. 

அந்தக்‌ கூட்டத்தார்‌ தங்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ பார்க்கக்‌ கூடிய 
இயற்கையில்‌ இருந்தே, அந்த ஊழியக்காரர்கள்‌ தொடங்கி 
னார்கள்‌ - அவைகளை உண்டாக்கினவரைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌ 
கள்‌: “வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌, சமுத்திரத்தையும்‌ அவைகளி 
லுள்ள யாவற்றையும்‌ உண்டாக்கின ஜீவனுள்ள தேவன்‌.” பிறகு 
அவர்கள்‌, “சென்ற காலங்களில்‌ அவர்‌ சகல ஜனங்களையும்‌ 
தங்கள்‌ தங்கள்‌ வழிகளிலே நடக்க விட்டிருந்தும்‌” (வ. 16; 
மற்றும்‌ 17:30 ஐயும்‌ காணவும்‌) என்று கூறினார்கள்‌. இதனால்‌, 
தேவன்‌ அவர்கள்‌ விக்கிரகாராதனைக்கு வழுவிச்‌ சென்றது 
உட்பட, அவர்கள்‌ செய்த எல்லாவற்றையும்‌ அங்கீகரித்தார்‌ 
என்று அர்த்தமல்ல (ரோமர்‌ 1:18-32). மாறாக, தேவன்‌ 
இஸ்ரவேலர்களுக்குச்‌ செய்தது போல அவர்களை வழிநடத்தி 
யிருந்ததில்லை என்றே அர்த்தமாகின்றது. 

பிரசங்கியார்கள்‌, “இருந்தும்‌, அவர்‌ நன்மை செய்து வந்து, 
வானத்திலிருந்து மழைகளையும்‌ செழிப்புள்ள காலங்களையும்‌ 
நமக்குத்‌ தந்து, ஆகாரத்தினாலும்‌ சந்தோஷத்தினாலும்‌ நம்மு 
டைய இருதயங்களை நிரப்பி, இவ்விதமாய்‌ அவர்‌ தம்மைக்‌ 
குறித்துச்‌ சாட்சி விளங்கப்‌ பண்ணாதிருந்ததில்லை என்றார்கள்‌” 
(வ. 17). புறஜாதியார்‌ பழைய ஏற்பாட்டு வேதவசனங்களைப்‌ 
பெறாமல்‌ இருந்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
அனுபவித்த ஆசீர்வாதங்கள்‌ (வானத்திலிருந்து மழை, 
செழிப்புள்ள காலங்கள்‌, ஆகாரம்‌ உட்பட அனைத்தும்‌) அவர்‌ 
களுடைய இருதயங்களை உண்மையான தேவனிடத்திற்குத்‌ 
திருப்பியிருந்திருக்க வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 1:19, 20). 

பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவின்‌ விவாதத்தைக்‌ கூட்டத்தார்‌ 
முழுமையாகப்‌ புரிந்து கொள்ளவில்லை. வசனம்‌ 18, “இப்படி 
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அவர்கள்‌ சொல்லியும்‌ தங்களுக்கு ஜனங்கள்‌ பலியிடாதபடிக்கு 
அவர்களை அமர்த்துகிறது அரிதாயிருந்தது” என்று கூறுகின்றது. 
பவுலின்‌ சொல்‌ திறமையானது அங்கிருந்த சிலரின்‌ மனங்களில்‌ 
அவர்‌ தேவர்களுடைய செய்தியாளர்தான்‌ என்று உறுகஇப்படுத்‌ 
தியதாகச்‌ சிலர்‌ யூகிக்கின்றார்கள்‌! இருந்தாலும்‌, அவ்விரு 
மனிதர்களும்‌ தங்களின்‌ பலியை மறுத்தார்கள்‌ என்பதையாவது 
அக்கூட்டத்தினர்‌ புரிந்து கொண்டார்கள்‌. 

விரைவில்‌ தொடர்ந்த காட்சியைப்‌ புரிந்து கொள்ள, 
உங்களை அக்கூட்டத்தில்‌ வையுங்கள்‌. அவர்கள்‌ இவ்விரு 
அந்நியர்களின்மேல்‌ தங்களால்‌ முடிந்த அளவு உயர்ந்த 
மரியாதையைச்‌ செலுத்த வந்தார்கள்‌ ஆனால்‌ அவர்கள்‌ கவிழ்க்‌ 
கப்பட்டார்கள்‌. அநேகமாக அப்பூஜாசாரி அங்கு குழப்பமான 
மனநிலையுடன்‌, அலங்கரிக்கப்பட்ட அந்த இரண்டு பெரிய 
எருதுகளை என்ன செய்வது என்ற வியப்புடன்‌ நின்றிருப்பார்‌. 
“தேவர்கள்‌ மனுஷரூபமெடுத்து நம்மிடத்தில்‌ இறங்கி 
வந்திருக்கிறார்கள்‌” என்று சத்தமிட்டிருந்த மக்கள்‌ விரைவாக, 
குலைகளைக்‌ தொங்க விட்டுக்‌ கொண்டு, முட்டாள்களைப்‌ 
போலானோமோ என்ற உணர்வுடன்‌ சென்றதைக்‌ கற்பனை 
செய்து பாருங்கள்‌. அந்த நாளில்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ யாரை 
யும்‌ நண்பர்களாக்கிக்‌ கொள்ளவில்லை. 

பெரும்புகழ்ச்சி என்பது தேவனுடைய வரம்‌ பெற்ற 
ஊழியக்காரர்களுக்கு சாத்தான்‌ விரிக்கும்‌ மிக நுட்பமான 
வலையாகும்‌. ஒரு மனிதர்‌ ஏதாவதொரு துறையில்‌ சிறந்து 
விளங்கும்போது, அது போதித்தல்‌ அல்லது பிரசங்கித்தலாக 
இருந்தாலும்‌, அவரது வெற்றியானது ஒப்புக்‌ கொள்ளப்படும்‌; 
அவர்‌ புகழப்படுவதற்கும்‌ வாய்ப்புண்டு. அவர்‌ அப்புகழ்ச்சியை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌, அவர்‌ தம்மைப்‌ பற்றி உயர்வாக எண்ணிக்‌ 
கொள்வகோடு, மனிதர்களின்‌ கவனத்தைக்‌ கர்த்தரை விட்டுத்‌ 
தம்மிடமாகத்‌ திருப்பிக்‌ கொள்ளுவார்‌. இதற்கு மாறாக, 
புகழ்ச்சியை அவர்‌ மறுத்தால்‌, தம்மைப்‌ பாராட்டுபவர்கள்‌ 
பிரிந்து செல்லும்‌ அபாயத்திற்குள்ளாகின்றார்‌. 

நம்மில்‌ எவருக்கும்‌ பவுலின்‌ அளவுக்குத்‌ தாலந்துகள்‌ 
இல்லை, நம்மில்‌ யாரும்‌ பர்னபா, யூப்பித்தர்‌ (ஜீயஸ்‌) என்று 
அழைக்கப்படுமளவு சோதனையைப்‌ பெறப்போவதில்லை. 
இருந்தாலும்‌, நம்மில்‌ அநேகர்‌ சிறு சிறு வெற்றிகளைப்‌ 
பெறுகின்றோம்‌. எவ்வளவு விலை கொடுக்க நேர்ந்தாலும்‌, 
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இவ்வெற்றிகளில்‌ தேவனை மகிமைப்படுத்த நாம்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளுவோம்‌. 


தூஷிக்கப்படுதல்‌ (14:19, 20) 


சற்றுப்‌ பிறகு, “அந்தியோகியாவிலும்‌ இக்கோனியாவிலு 
மிருந்து சில யூதர்கள்‌ வந்து” (வ. 19௮). பலி செலுத்துதலானது 
முழுத்‌ தோல்வியடைந்த சற்று நேரத்தில்‌ - அவர்கள்‌ முகம்‌ 
சிவந்து, உணர்வுகள்‌ அடங்காத நிலையில்‌, இன்னும்‌ எழுச்சி 
யுடன்‌ இருக்கையில்‌ - யூதர்கள்‌ வந்திருப்பார்கள்‌ என்பது எனது 
யூகமாகும்‌. யூதர்கள்‌ பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ அந்தியோகி 
யாவை விட்டுத்‌ துரத்தியிருந்தார்கள்‌ என்பதையும்‌, யூதர்கள்‌ 
இக்கோனியாவில்‌ அவர்களைக்‌ கல்லெறியத்‌ திட்டமிட்டார்‌ 
கள்‌ என்பதையும்‌ நினைவில்‌ வையுங்கள்‌. இப்பொழுது அந்த 
யூதர்கள்‌ அந்த இரண்டு பிரசங்கியார்களுக்கும்‌ தொல்லை 
கொடுப்பதற்காகவே லீஸ்திராவுக்கு வந்தார்கள்‌.” (அந்தியோ 
கியாவிலிருந்து வந்தவர்கள்‌ நூற்றுக்கு மேற்பட்ட மைல்கள்‌ 
பயணம்‌ செய்து வந்திருந்தனர்‌!) வேட்டைக்காரனாக இருந்த 
சவுல்‌, வேட்டைப்‌ பொருளான பவுலாகியிருந்தார்‌! 

அவர்கள்‌ அங்கு வந்த பிறகு, “மக்களைத்‌ தம்‌ வசப்படுத்திக்‌ 
கொண்டார்கள்‌” என்று வசனம்‌ 19ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது.” 
அவர்களின்‌ பொய்களும்‌, பாதி உண்மைகளும்‌ பின்வரும்‌ 
விதமாய்ச்‌ சென்றிருக்கலாம்‌ என்று மெக்கார்வி அவர்கள்‌ 
ஆலோசனை கூறுகின்றார்‌: 


எங்கள்‌ நாட்டு மனிதர்கள்‌ இரண்டு பேரை நீங்கள்‌ மனித 
உருவில்‌ வந்துள்ள தேவர்கள்‌ என்று கருதுவதை நாங்கள்‌ புரிந்து 
கொண்டோம்‌. அவர்கள்‌ யார்‌ என்பதை எங்களால்‌ கூற 
முடியும்‌. அவர்கள்‌ அந்தியோகயொவுக்கு வந்த யூதர்கள்‌ ஆவார்‌ 
கள்‌, அங்கு அவர்கள்‌ இமிவாகச்‌ செயல்பட்டு ... பட்டணத்தில்‌ 
இருந்த தங்கள்‌ சகயூதர்கள்‌ அருவருப்படையும்படி செய்து, 
கனம்பொருந்திய ஸ்திரீகள்‌ மற்றும்‌ பட்டணத்து முதலாளிகள்‌ 
ஆகியோர்‌ எழும்பி இவர்களைத்‌ துரத்தி விட இவர்களே 
காரணமாகினர்‌. பிறகு இவர்கள்‌ இக்கோனியாவுக்குச்‌ 
சென்றார்கள்‌, அங்கு பட்டணத்து அதிகாரிகள்‌ முன்பாக 








விஷப்‌ பூச்சிகள்‌ போல இவர்கள்‌ காணப்பட்டதால்‌, யூதர்‌ 
மற்றும்‌ புறஜாதியர்‌ ஆகியோரின்‌ ஒன்றுசேர்ந்த உதவியினால்‌ 
இவர்களைச்‌ கல்லெறியத்‌ தயாரானபோது, திருடர்கள்‌ போல 
ஓடி வந்து இப்படியாக லீஸ்திராவுக்கு வந்தார்கள்‌. எங்கள்‌ 
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நாட்டையும்‌, பெயரையும்‌ இவர்கள்‌ அவமானப்படுத்துவதை 
நாங்கள்‌ விரும்பவில்லை, உங்கள்‌ அனுமதியுடன்‌ இந்த 
மாயவித்தைக்கு ஒரு முடிவு கட்டுவோம்‌; ஏனென்றால்‌ 
இவர்கள்‌ அசுத்த ஆவியின்‌ துணை கொண்டுதான்‌ 
மக்களுக்குள்‌ அற்புதம்‌ செய்கின்றார்கள்‌. 
மூட நம்பிக்கை மிக்க மக்களின்‌ மத்தியில்‌ மேற்கண்டதில்‌ 
கடைசியில்‌ உள்ள விவாதமானது மாபெரும்‌ விளைவை 
உண்டாக்கியிருக்கும்‌. லீஸ்திராவின்‌ குடிமக்கள்‌ தங்கள்‌ 
பட்டணத்திற்குத்‌ தேவர்கள்‌ வந்திருந்ததாக நினைத்தபோது, 
அவர்கள்‌ அதிகம்‌ மகிழ்ச்சியடைந்தார்கள்‌. ஆயினும்‌, அசுத்த 
ஆவிகள்‌ தங்கள்‌ பட்டணத்திற்கு வந்தார்கள்‌ என்ற எண்ண 
மானது அவர்களின்‌ மனதைப்‌ பயங்கரத்தினால்‌ நிறைத்திருந்‌ 
இருக்கும்‌. 
கூட்டத்தினரின்‌ இரக்கத்தைச்‌ சம்பாதித்துக்‌ கொண்ட 
கிளர்ச்சிக்காரர்கள்‌ பவுலைக்‌ தேடினார்கள்‌. லீஸ்திராவின்‌ 
மக்கள்‌, மனதில்‌ பதியும்‌ தோற்றம்‌ கொண்ட பர்னபாவே 
மிகவும்‌ முக்கியமானவரென்று நினைத்தார்கள்‌, ஆனால்‌ 
அந்தியோகியா மற்றும்‌ இக்கோனியாவிலிருந்து வந்த யூதர்கள்‌, 
பவுல்தான்‌ தங்கள்‌ விசுவாசத்திற்குப்‌ பெருத்த அபாயத்தை 
உண்டு பண்ணுபவர்‌ என்பதை அறிந்திருந்தார்கள்‌. இதற்கு 
முன்பு ஒருமுறை அவர்கள்‌ அவரைக்‌ கல்லெறிய முயற்சி 
செய்திருந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ அவர்களின்‌ விரல்களிலிருந்து 
நழுவி விட்டார்‌ (14:5, 69. இம்முறை அவர்கள்‌, ஒருவேளை 
அவர்‌ சந்தைப்‌ பகுதியில்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டி ருக்கும்போது, 
அவரை திகைப்படையச்‌ செய்திருக்க வேண்டும்‌. அவர்கள்‌ 
அவரை விரைவாகச்‌ சூழ்ந்து கொள்ளுகையில்‌ கூர்மையான 











கற்கள்‌ பறக்கத்‌ தொடங்கியதை என்னால்‌ கற்பனை செய்ய 
முடிகின்றது. (கல்லெறிதல்‌ என்பது அடிப்படையில்‌ யூதார்களின்‌ 
குண்டனை முறைமையாய்‌ இருந்ததால்‌, இந்தக்‌ கும்பலின்‌ 
செயல்பாட்டில்‌ யூதர்களே முன்னோடிகளாயிருந்து செயல்‌ 
பட்டிருக்க வேண்டும்‌. ஆயினும்‌, ஸ்தேவானைக்‌ கல்லெறிகை 
யில்‌ செய்தது போல [7:58], பவுலைக்‌ கல்லெறிகையில்‌ 
நகருக்குப்‌ புறம்பே கொண்டு செல்ல வேண்டும்‌ என்ற 
யூதார்களின்‌ சட்ட முறைமையின்‌ சீர்மைத்தன்மையை அவர்கள்‌ 





கடைப்பிடிக்கவில்லை என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. [ஒருவேளை 
எருசலேம்‌ யூதர்களின்‌ பட்டணம்‌ என்பதால்‌ அதன்‌ 
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பரிசுத்தத்தைக்‌ காப்பதற்காக ஸ்தேவானை எருசலேமுக்கு 
வெளியே கொண்டு போனார்கள்‌ என்றும்‌, லீஸ்திரா புறஜாதிப்‌ 
பட்டணமானபடியினால்‌ யூதர்களை பொறுத்த மட்டில்‌ அது 
முழுவதும்‌ தீட்டுள்ள பட்டணம்‌ என்பதால்‌ வெளியே 
கொண்டு போவது பற்றி அவர்கள்‌ அதிகமாய்‌ அக்கறை 
செலுத்தவில்லை என்றும்‌ கூறலாம்‌-மொழிபெயர்ப்பாளரி.) 

கற்கள்‌, பவுலின்‌ தசையைக்‌ கிழித்து, எலும்புகளை நொறுக்‌ 
கிய போது பவுலின்‌ எண்ணங்கள்‌ என்னவாய்‌ இருந்திருக்கும்‌? 
அநேக ஆண்டுகளுக்கு முன்னதாக நடைபெற்ற இதே போன்ற 
தொரு நிகழ்ச்சி அவரின்‌ நினைவுக்கு வந்திருக்கும்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகமில்லை. அது ஸ்தேவானுடைய உடலிலிருந்து உயிரா 
னது கசக்கி பிழியப்படுவதை அவர்‌ கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்த 
காட்சியே ஆகும்‌. ஒருவேளை அவர்‌, “நான்‌ இவ்விதம்‌ மரிக்க 
வேண்டும்‌ என்பது எவ்வளவு முரண்பாடானது - எவ்வளவு 
குகுதியானது” என்று கூட நினைத்திருந்திருப்பார்‌. 

கடைசியில்‌, பவுலின்‌ நொறுங்கிய உடலானது இன்னமும்‌ 
ஒரு இரத்தக்குட்டையில்‌ கிடந்தது. மனிதர்கள்‌ அந்த 
அப்போஸ்தலரின்‌ நொண்டியான கைகளையும்‌, கால்களையும்‌ 
பற்றிப்‌ பிடித்து அவரது உடலை கரடுமுரடான பாதை மேடை 
யில்‌ தூசி மற்றும்‌ அழுக்கனொடே பட்டணத்தின்‌ வெளியில்‌ 
இருந்த ஓரிடம்‌ வரைக்கும்‌ இழுத்துச்‌ சென்றார்கள்‌, அங்கு 
அவரது உடலை கழுகுகளுக்கும்‌ காட்டு மிருகங்களுக்கும்‌ தயா 
ரான விருந்தாக அவர்கள்‌ போட்டு விட்டுச்‌ சென்றார்கள்‌. 
வசனம்‌ 19ன்‌ முடிவில்‌, “அவர்கள்‌ பவுலைக்‌ கல்லெறிந்து, அவன்‌ 
மரித்துப்‌ போனானென்று எண்ணி, அவனைப்‌ பட்டணத்துக்கு 
வெளியே இழுத்துக்‌ கொண்டு போனார்கள்‌”” என்று 
கூறப்படுகின்றது. 

உங்களில்‌ சிலர்‌ பவுலைப்‌ போன்ற நிலையில்‌ இருக்கக்‌ 
கூடும்‌. நீங்கள்‌ கூட மக்களில்‌ சிலர்‌ தங்கள்‌ மனதை மற்றவர்கள்‌ 
வந்து கெடுத்துப்போடும்‌ வரையிலும்‌ உங்களை வணங்கிக்‌ 
கொண்டும்‌, அதன்‌ பிறகு உங்களை - ஒருவேளை சரீரப்பிரகார 
மாகவோ, ஒருவேளை உணர்வுப்‌ பூர்வமாகவோ - வதைக்கும்‌ 
மக்களை அறிந்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை அவர்கள்‌ உங்களைத்‌ 
தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ இருந்தே “வெளியே இழுத்துச்‌ சென்று,” 
“மரித்துப்‌ போன” நிலையில்‌ உங்களை விட்டுச்‌ சென்றிருக்‌ 
கலாம்‌. இப்படிப்பட்ட சூழ்நிலையை ஒருவர்‌ எப்படி 
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கையாளுகின்றார்‌? நாம்‌ தொடர்ந்து படிக்கையில்‌, பவுல்‌ தாம்‌ 
வதைக்கப்பட்ட நிலையை எப்படிக்‌ கையாண்டார்‌ என்ற 
குறிப்புகளை நீங்கள்‌ காணுங்கள்‌. 

சற்று நேரம்‌ கழித்து லீஸ்திராவில்‌ இருந்த புதிய கிறிஸ்த 
வர்கள்‌ ஜாக்கிரதையுடன்‌ பட்டணத்தை விட்டு வெளியே 
வந்து பவுலின்‌ சரீரத்கைச்‌ சுற்றி நின்றார்கள்‌.” வசனம்‌ எளிமை 
யாக, “சீஷர்கள்‌ அவனைச்‌ சூழ்ந்து நிற்கையில்‌” (வ. 20௮) என்று 
கூறுகின்றது. அவர்களின்‌ வருத்தத்தையும்‌, நிச்சயமற்ற தன்மை 
யையும்‌ கற்பனை செய்வது கடினமல்ல. சீஷர்களின்‌ பெயர்‌ 
களை லூக்கா குறிப்பிடவில்லை, ஆனால்‌ அவர்களில்‌, தீமோத்‌ 
தேயுவின்‌ பாட்டியாயெ லோவிசாளும்‌, தாயாகிய ஐனிக்கேயா 
ளும்‌, இளைஞனான தமோத்தேயுவும்‌ இருந்திருப்பார்கள்‌.”” 
பின்னாளில்‌ பவுல்‌ தீமோத்தேயுவுக்கு எழுதும்போது, “நான்‌ 
இரவும்‌ பகலும்‌ இடைவிடாமல்‌ என்‌ ஜெபங்களில்‌ உன்னை 
நினைத்து, உன்‌ கண்ணீரை ஞாபகம்‌ பண்ணி ... உன்னைக்‌ 
காண வாஞ்சையாயிருந்து” (2 தீமோ. 1:3, 4) என்று கூறினார்‌. 
ஒருவேளை அந்த இளம்‌ பையன்‌ (அந்த இளைஞனுக்கு 
அப்போது பதினைந்து வயதிருக்கலாம்‌ என்று McGarvey 
அவர்கள்‌ மதிப்பிட்டுள்ளார்‌). தனது ஆவிக்குரிய நாயகனின்‌ 
(முன்னோடியின்‌) சிதைந்த நொறுங்கிய உடலினருகே சிந்திய 
கண்ணீரை அவர்‌ குறிப்பிட்டிருக்கலாம்‌. அந்தப்‌ பட்டணத்து 
மக்களைப்‌ போலவே, சீஷர்களும்‌ கூட பவுல்‌ மரித்துப்‌ 
போனார்‌ என்று நினைத்திருப்பார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை. 

பவுல்‌ உண்மையிலேயே மரித்துப்‌ போயிருந்தாரா, கர்த்தர்‌ 
அவருக்கு மறுபடியும்‌ உயிர்‌ கொடுத்தாரா? நாம்‌ அதை 
அறிவதில்லை. சிலர்‌, இவ்வேளையில்தான்‌ பவுல்‌, “மூன்றாம்‌ 
வானம்‌ வரைக்கும்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டார்‌” (2 கொரி. 
12:2) என்று நினைக்கின்றார்கள்‌. இது உயிர்த்தெழுதலாக 
இருந்தாலும்‌, இல்லாவிட்டாலும்‌, இவ்வரலாறு தேவனுடைய 
வல்லமையால்‌ நிறைந்ததாக இருக்கின்றது. மரணத்தின்‌ 
வாசலில்‌ இருந்த இம்மனிதர்‌, மறுநாளிலேயே அறுபது மைல்‌ 
பிரயாணம்‌ ஒன்றைத்‌ தொடங்கினார்‌! 





உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட பிறகு, பவுல்‌ என்ன செய்தார்‌? 
வசனம்‌ 20, “... அவன்‌ எழுந்து, பட்டணத்திற்குள்‌ பிரவேசித்‌ 
தான்‌ ...””” என்ற கூறுகின்றது. பட்டணத்திற்குள்ளா? அவரது 
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பகைவர்கள்‌ அங்குதானே இருந்தார்கள்‌! அங்குதானே அவரது 
வாழ்க்கையை முடிக்கச்‌ சில மனிதர்கள்‌ இட்டமிட்டார்கள்‌! 
ஒரு வேளை தமது எதிரிகளிடம்‌ நிரூபிக்கச்‌ சில விஷயங்கள்‌ 
மற்றும்‌ புதிய கிறிஸ்தவர்களுக்கு விளக்கப்படுத்தச்‌ சில 
விஷயங்கள்‌ பவுலிடம்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. பின்னாளில்‌ பவுல்‌ 
தமோத்தேயுவுக்குப்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


தேவன்‌ நமக்குப்‌ பயமுள்ள ஆவியைக்‌ கொடாமல்‌, பலமும்‌ 
அன்பும்‌ தெளிந்த புத்தியுமுள்ள ஆவியையே கொரடுத்கிருக்கி 
றார்‌. ஆகையால்‌ நம்முடைய கர்த்தரைப்‌ பற்றிய சாட்சியைக்‌ 
குறித்தாவது, அவர்‌ நிமித்தம்‌ கட்டப்பட்டிருக்றெ என்னைக்‌ 
குறித்தாவது, நீ வெட்கப்படாமல்‌, தேவவல்லமைக்கேற்றபடி 
சுவிசேஷத்திற்காக என்னோடே கூடத்‌ தீங்கநுபவி 
(2 தீமோ. 1:7, 8). 


தீமோத்தேயுவுக்கு இவைகள்‌ வெறும்‌ வார்த்தைகளா 
யிருக்கவில்லை. இவைகள்‌ பவுலின்‌ வாழ்க்கையில்‌ அதிகாரப்‌ 
பூர்வமாயிருந்ததைத்‌ தீமோத்தேயு கண்டிருந்தார்‌. 

மீண்டும்‌ ஒரு முறை சீஷர்களின்‌ பதில்செயலைக்‌ கற்பனை 
செய்வது கடினமல்ல. இரவு முழுவதும்‌ அன்புக்‌ கரங்கள்‌ 
பவுலுக்குப்‌ பணிவிடை செய்து, காயங்களைக்‌ கழுவிக்‌ 
கட்டியபோது, ஆறுதல்‌ அளிக்கும்‌ குரல்கள்‌ அவருக்கு உற்சாகம்‌ 
கொடுத்திருக்கும்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை. அடுத்த நாள்‌ 
காலையில்‌, தமது சகோகரர்களாலும்‌, தேவனாலும்‌ பெலப்‌ 
படுத்தப்பட்ட பவுல்‌, பர்னபாவுடன்‌ சேர்ந்து தென்கிழக்கு 
முகமாய்‌ தொர்பை என்ற ஒரு சிறு பட்டணத்தை நோக்கித்‌ 
தமது நீண்ட பயணத்தைத்‌ தொடங்கினார்‌ (வ. 20இ)9. 

நாம்‌ நமது பாடத்தை முடிப்பதற்கு முன்னர்‌, பவுல்‌ வதைக்‌ 
கப்பட்டபோது செய்தவைகள்‌, செய்யாதவைகள்‌ ஆகியவை 
பற்றி சற்றுக்‌ காண்போம்‌: முதலாவது, மற்றவர்கள்‌ அவரை 
வணங்கியபோது அவர்‌ கர்வம்‌ தன்னை மேற்கொள்வதை அனு 
மதிக்கவில்லையோ அது போலவே அவர்‌ வகைக்கப்பட்ட 
போது, கசப்புணர்வு தன்னை மேற்கொள்ளும்படி அனுமதிக்க 
வில்லை. இரண்டாவது, அவர்‌ தம்மை வதைத்தவர்களை 
உடனடியாக எதிர்கொண்டார்‌. மூன்றாவது, அவர்‌ தமது 
சகோதரர்களை நம்பியிருந்தார்‌; அவர்களுடன்‌ அவர்‌ நெருங்‌ 
கிய உறவு கொண்டிருந்தார்‌. நான்காவது, அவர்‌ உயிர்‌ விட 
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நேர்ந்தாலும்‌ ஊழியத்தில்‌ உறுகியாயிருந்தார்‌. தாம்‌ செய்யும்‌ 
படி தேவன்‌ ஒப்புவித்திருந்த ஊழியத்தை அவர்‌ தொடர்ந்து 
செய்தார்‌. ஐந்தாவது, அவர்‌ வகைக்கப்பட்டபோது அதைத்‌ 
தமது சொந்த பெலத்தினால்‌ கையாள விரும்பாமல்‌, தேவனை 
அவர்‌ நம்பியிருந்தார்‌. பின்னாளில்‌ அவர்‌, “... லீஸ்திரா 
என்னும்‌ பட்டணங்களில்‌ எனக்கு உண்டான துன்பங்களையும்‌ 
பாடுகளையும்‌ ... இவையெல்லாவற்றினின்றும்‌ கர்த்தர்‌ 
என்னை நீங்கலாக்கி விட்டார்‌” (2 தீமோ. 3:11). வகைக்கப்‌ 
படுகிறவர்களுக்கும்‌, தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றவர்‌ 
களுக்கும்‌ இவ்விடத்தில்‌ பாடங்கள்‌ காணப்படுகின்றன. 








முடிவுரை 

பவுல்‌ தாம்‌ வணங்கப்பட்ட போதும்‌, வகைக்கப்பட்ட 
போதும்‌ அவைகளைக்‌ கையாண்ட முறையின்‌ “இரகசியம்‌” 
பற்றியோ - மற்றும்‌ உங்கள்‌ வாழ்வு உங்களுக்குக்‌ கொண்டு 
வரும்‌ நல்லது கெட்டது ஆகியவற்றை நீங்கள்‌ எவ்விதம்‌ 
கையாள முடியும்‌ என்பது பற்றியோ இன்னும்‌ நான்‌ சற்றும்‌ 
தொடங்கவில்லை. பவுல்‌ லீஸ்திராவிலும்‌, கலாத்தியாவின்‌ மற்ற 
பட்டணங்களிலும்‌ கூடி வந்த சபைகளுக்கு எழுதுகையில்‌ இந்த 
இரகசியத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌ என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌: 
“திறிஸ்துவுடனே கூடச்‌ சிலுவையிலறையப்பட்டேன்‌; 
ஆயினும்‌, பிழைத்திருக்கிறேன்‌; இனி நான்‌ அல்ல, கிறிஸ்துவே 
எனக்குள்‌ பிழைத்திருக்கிறார்‌; நான்‌ இப்பொழுது மாம்சத்தில்‌ 
பிழைத்திருக்கிறதோ, என்னில்‌ அன்புகூர்ந்து எனக்காகத்‌ 
தம்மைத்தாமே ஒப்புக்கொடுத்த தேவனுடைய குமாரனைப்‌ 
பற்றும்‌ விசுவாசத்தினாலே பிழைத்திருக்கிறேன்‌” (கலா. 2:20). 
பவுல்‌ மரித்திருந்தார்‌; கிறிஸ்து அவருக்குள்‌ வாழ்ந்திருந்தார்‌! 
மரித்துப்‌ போன மனிதர்‌ ஒருவரை நீங்கள்‌ புகழ்ந்து, அவரைப்‌ 
பாராட்டினால்‌ நிறைக்க முடியாது; மரித்துப்போன ஒரு 
மனிதரை வதைத்து, அவரது சுய கெளரவத்தை இழந்து போகப்‌ 
பண்ண உங்களால்‌ முடியாது. 

நாம்‌ தகுதியற்றவர்களாய்‌ இருக்கும்போது, புகழப்‌ 
படுவதும்‌ காரணமில்லாமலேயே வகைக்கப்படுவதும்‌ பெரும்‌ 
பாலும்‌ நடக்கின்றது என்பது எனது அனுபவமாகும்‌. இப்படிப்‌ 
பட்ட நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றி நான்‌ அக்கறைப்படுவதில்லை 
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(அவை யாவும்‌ சமமாகி விடுகின்றன என்று நான்‌ 
கணக்கிடுகின்றேன்‌). இருப்பினும்‌, பாராட்டிற்கும்‌ நம்பிக்கை 
யின்மைக்கும்‌ இடையில்‌ நீங்கள்‌ தொடர்ந்து அசைவாடிக்‌ 
கொண்டிருக்கக்‌ கண்டால்‌, ஒரு அட்டையில்‌ கலாத்தியர்‌ 2:20ஐ 
எழுதி அதை உங்களுடன்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. பவுலின்‌ 
குத்துவமானது உங்கள்‌ சிந்தனையின்‌ ஒரு பாகமாகும்‌ 
வரையிலும்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ பல முறைகள்‌ அதை எடுத்துப்‌ 
படியுங்கள்‌. 

தேவனுடைய சித்தத்கைச்‌ செய்வதில்தான்‌ உண்மையான 
வெற்றி அடங்கியுள்ளது என்பதையும்‌, அவருடனான நமது 
உறவில்தான்‌ உண்மையான மதிப்பு அடங்கியுள்ளது 








என்பதையும்‌ நாம்‌ உணர்ந்து கொள்ள தேவன்‌ நமக்கு 
உதவுவாராக. அவருடைய பலத்தின்‌ மூலமாக நாம்‌, வணங்கப்‌ 
படுகையிலும்‌, வகைக்கப்படுகையிலும்‌ பாதிக்கப்படாமல்‌ 
நிலைத்திருப்போம்‌. 


Sh, + 


* காட்சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


நீங்கள்‌ வாழும்‌ பகுதியில்‌ மலர்‌ அலங்காரக்‌ கலைஞர்கள்‌ 
தங்கள்‌ சன்னமாக ஹெர்மெஸ்‌,/மொர்கூரியை குங்கள்‌ சேவை 
யில்‌ துரிதத்தை வலியுறுத்துவதற்கு) ப்‌ பயன்படுத்தினால்‌, அவர்‌ 
களின்‌ விளம்பரங்களில்‌ ஒன்றை நீங்கள்‌ “தேவர்களுடைய 
செய்தியாளர்கள்‌” என்று ஹெர்மெஸ்‌/மெர்கூரியைப்‌ பற்றிப்‌ 
பேசும்‌ போது பயன்படுத்தலாம்‌. 





குறிப்புகள்‌ 

இரு நிகழ்ச்சிகளிலும்‌ ஒற்றுமை இருப்பதினால்‌, இவை இரண்டும்‌ ஒரே 
நிகழ்ச்சிதான்‌ என்றும்‌, பேதுருவுக்கு இருந்த அதே வல்லமை பவுலுக்கும்‌ இருந்தது 
என்று தோன்றப்‌ பண்ணுவதற்காக லூக்கா முன்‌ நடந்த நிகழ்ச்சியைத்‌ தழுவி 
எழுதினார்‌ என்றும்‌ சிலர்‌ யூகிக்கின்றார்கள்‌. ஆயினும்‌, இரு நிகழ்ச்சிகளையும்‌ 
ஒப்பிட்டு நோக்கினால்‌ ஒற்றுமைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ வேற்றுமைகளே அதிகமாகக்‌ 
காணப்படும்‌. பவுலின்‌ வல்லமைகளைப்‌ பேதுருவின்‌ வல்லமைகளோடு ஒப்பிட்டுக்‌ 
காட்டுவது லூக்காவின்‌ நோக்கங்களில்‌ ஒன்றாக இருந்தது என்பது உண்மையே, 
ஆனாலும்‌ கற்பனைகளை வைத்து அல்ல, உண்மை நிகழ்ச்சிகளை வைத்தே அவர்‌ 
அந்த நோக்கத்தை நிறைவேற்றினார்‌. “பவுல்‌ அம்மனிதனின்‌ இருதயத்தின்‌ உள்ளாக 


167 


அற்புத விதமாகப்‌ பார்த்தாரா அல்லது அந்த சப்பாணியின்‌ முகத்தில்‌ நம்பிக்கையின்‌ 
பார்வையிருந்ததைப்‌ பார்த்தாரா என்று லூக்கா கூறவில்லை. “817 மற்றும்‌ தமிழ்‌ 
மொழிபெயர்ப்பில்‌ யூப்பித்தர்‌ என்றுள்ளது. இது ஜீயஸ்‌ என்பதற்கான இலத்தீன்‌ 
பெயராகும்‌. இருப்பினும்‌ கிரேக்க வசனத்தில்‌ “யூப்பித்தர்‌” என்றில்லாமல்‌ “ஜீயஸ்‌” 
என்றுதான்‌ உள்ளது. லீஸ்திராவில்‌ இருந்த மக்கள்‌ ஜீயஸையும்‌, ஹெர்மஸையும்‌ 
அவர்களின்‌ இலத்தீன்‌ பெயர்களைப்‌ பயன்படுத்தாமல்‌, கிரேக்கப்‌ பெயர்களைப்‌ 
பயன்படுத்தியே வணங்கினார்கள்‌ என்று புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ 
உறுதிப்‌ படுத்தியுள்ளனர்‌. *ஹெர்மெஸ்‌ (அல்லது மெர்க்கூரி) என்பவன்‌ 
தேவர்களின்‌ செய்திகளை வேகமாய்‌ எடுத்துச்‌ செல்பவன்‌ எனக்‌ கருதப்பட்டதால்‌, 
பொதுவாக அவன்‌ கால்களில்‌ சிறகுகளுடன்‌ சித்தரிக்கப்படுவான்‌. ஹெர்மெஸ்‌ 
“தேவர்களின்‌ விளக்கவுரையாளன்‌” என்றும்‌ கருதப்பட்டான்‌, அதாவது தேவர்கள்‌ 
சொன்னதின்‌ அர்த்தம்‌ என்னவென்று அவனால்‌ மனிதர்களுக்குச்‌ சொல்ல முடியும்‌ 
என்று கருதப்பட்டது. “Hermeneutics” என்பது “விளக்கவுரையறிவியலாக” உள்ளது 
(வழக்கமாக வேத வசனங்களை விளக்கும்‌ முறையைக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பயன்படுத்தப்படுகின்றது). “இது போன்ற கோவில்‌ ஒன்றின்‌ இடிந்த சிதிலங்கள்‌ 
பழங்கால லீஸ்திரா இருந்த இடத்தில்‌ உள்ள நகரம்‌ ஒன்றிற்கு வெளியே 
காணப்பட்டுள்ளது, இது அப்பகுதியில்‌ வழக்கில்‌ இருந்த நடைமுறையைக்‌ 
குறிக்கின்றது. ““வாசல்‌” என்பது பட்டணத்தின்‌ வாசலோ, கோவிலின்‌ வாசலோ 
அல்லது பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்கியிருந்த வீட்டு வாசலோ என்பதை நாம்‌ 
அறியவில்லை. “எனது பயணங்களில்‌, பழங்காலச்‌ சிலை வணக்கப்‌ பீடங்களில்‌ 
கழுத்தில்‌ மாலைகளுடன்‌ எருதுகளின்‌ உருவங்கள்‌ செதுக்கப்பட்டுள்ளதை நான்‌ 
கண்டுள்ளேன்‌. “வசனம்‌ 4ல்‌ போலவே இவ்விடத்திலும்‌ “அப்போஸ்தலர்‌” என்ற 
வார்த்தையானது பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோகியா சபையாரால்‌ அனுப்பப்‌ 
பட்டதைக்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. 14ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
இவ்விரண்டு குறிப்புகளில்‌ மட்டுமே பன்னிருவரல்லாதவர்களைக்‌ குறிப்பிட 
லூக்கா “அப்போஸ்தலர்‌” என்ற சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. “அப்‌. 13:13 
குப்‌ பிறகு (அதாவது “பவுலும்‌ அவனோடு கூட இருந்தவர்களும்‌” என்று 
குறிப்பிட்ட பிறகு) மறுபடியும்‌ லூக்கா பர்னபாவைக்‌ கிரேக்கர்களின்‌ முதன்மைத்‌ 
தெய்வமான ஜீயஸ்‌ என்று குறிப்பிட்டதே இதற்குக்‌ காரணம்‌ என்பது தெளிவு. 
இதுவே நடந்தது என்று அநேக விளக்கவுரையாளர்கள்‌ கருதுகின்றனர்‌, லூக்கா 
அங்கிருந்த மக்கள்‌ லிக்கவோனிய மொழியைப்‌ பேசினார்கள்‌ என்று குறிப்பிடக்‌ 
காரணமும்‌ இதுவேயாகும்‌. ஆயினும்‌ மற்ற காரணங்களுக்காகவும்‌ லூக்கா இதைக்‌ 
குறிப்பிட்டிருக்கலாம்‌. பவுல்‌ அந்நிய பாஷைகள்‌ பேசும்‌ வரத்துடன்‌ (1 கொரி. 
14:18) எந்த மொழியையும்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தக்கதாக, பாஷைகளுக்கு 
வியாக்கியானம்‌ பண்ணும்‌ வரத்தையும்‌ பெற்றிருந்திருப்பார்‌ என்று நான்‌ 
எண்ணுகின்றேன்‌. 

"இப்பழக்கமானது யாக்கோபு வரைக்கும்‌ பின்‌ காணப்படுகின்றது (ஆதி. 
37:29-34). இதே வழிமுறையில்‌ மத்தேயு 26:65ல்‌ கேலி செய்யும்‌ பயவுணர்வு 
வெளிப்படுத்தப்பட்டது. அப்‌. 10:26ஐக்‌ காணவும்‌. '*“வீணான தேவர்கள்‌” 
என்பது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ விக்கிரகங்களைக்‌ குறிப்பிடும்‌ பொதுவான ஒரு வழி 
முறையாகும்‌ (சங்‌. 31:6; யோனா 2:8). ஆங்கிலத்தில்‌ “ஈக” என்றால்‌ 
“வெறுமையான” அல்லது “மதிப்பற்ற” என்று அர்த்தப்படும்‌. NIVயில்‌ “these worth- 
1௦55 things” என்றுள்ளது. விக்கிரகங்களைக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணும்‌ சிறந்த 
வகையொன்றை ஏசாயா 44:9-20ல்‌ காணவும்‌. '“அப்‌. 17:26 ஐக்‌ காணவும்‌. '£1 தெச. 
1:9. அப்‌. 3:20 ஐக்‌ காணவும்‌. '*“We are bringing you good news” (NIV) என்பது 
அநேகமாக இவ்விடத்தில்‌ சிறந்த மொழிபெயர்ப்பாகும்‌ (SV யிலும்‌ காணவும்‌). 
அந்த நேரத்தில்‌ “நற்செய்தி” என்பது அவர்கள்‌ மரித்த தேவர்களை விட்டு, 
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ஜீவனுள்ள தேவனைக்‌ தொழுது கொள்ளத்‌ திரும்புவதாகவே இருக்கும்‌. அதன்‌ 
பிறகு பவுல்‌ அவர்களுக்கு இயேசுவைப்‌ பற்றிய “நற்செய்தியை” பிரசங்கித்திருக்க 
முடியும்‌. '*இன்றைக்கான சத்தியம்‌ பத்திரிகையைப்‌ பெறுகின்ற நீங்களும்‌ கூட 
வேதாகமத்தை அறியாத மக்களின்‌ மத்தியில்‌ சத்தியத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கும்போது 
இயற்கை வெளிப்பாட்டிலிருந்தே தொடங்கிப்‌ போதிக்க வேண்டும்‌. இந்த 
யூதர்கள்‌ இக்கோனியா மற்றும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்து தானியம்‌ 
வாங்குவதற்காக லீஸ்திராவுக்கு வந்தவர்கள்‌ என்றும்‌, அவர்கள்‌ பவுலும்‌, 
பர்னபாவும்‌ அங்கிருப்பதைத்‌ தற்செயலாக அறிந்தார்கள்‌ என்றும்‌ சிலர்‌ 
யூகிக்கின்றார்கள்‌. இந்த யூதர்கள்‌ பவுலுக்கும்‌, பர்னபாவுக்கும்‌ தொல்லை 
கொடுக்கவே வந்தார்கள்‌ என்ற கருத்தையே லூக்கா வலியுறுத்துகின்றார்‌. இதே 
சூழ்நிலையை நாம்‌ பின்னால்‌ அப்‌. 17:13ல்‌ காண்போம்‌. “இயேசுவின்‌ 
வாழ்க்கையில்‌ அவரை வணங்கிப்‌ பின்‌ விரைவிலேயே அவரை தூஷித்த கூட்டம்‌ 
பற்றிய அநேக இணை நிகழ்ச்சிகளை நாம்‌ காண முடியும்‌ (௭. கா. லூக்‌. 4:22, 28). 
ஞாயிறன்று “ஓசன்னா” என்று கூவியவர்கள்‌ வெள்ளியன்று “அவனைச்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையும்‌” என்று கத்தியது மிகச்‌ சிறந்த எடுத்துக்காட்டு ஆகும்‌. இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ 
யாத்‌. 23:2ன்‌ எச்சரிக்கையினுடைய அவசியத்தை விளக்கப்படுத்துகின்றன. 

ஒருவேளை பர்னபா அவர்களுடன்‌ இருந்திருப்பார்‌. “பவுலே, 
தீமோத்தேயுவை மனமாற்றினார்‌ என்பது தெளிவு (1 தீமோ. 1:2). பவுல்‌ தமது 
இரண்டாவது நற்செய்திப்‌ பயணத்தில்‌ லீஸ்திரா வந்தபோது (16:1, 2) அங்கு 
தீமோத்தேயு ஏற்கனவே ஒரு பிரசங்கியாராக அங்கீகரிக்கப்பட்டிருந்ததால்‌, பவுல்‌ 
தமது முதலாம்‌ நற்செய்திப்‌ பிரயாணத்திலே தீமோத்தேயுவை மனமாற்றமடையச்‌ 
செய்திருக்க வேண்டும்‌. அநேகமாக அதே வேளையில்‌ தீமோத்தேயுவின்‌ தாய்‌ 
மற்றும்‌ பாட்டி ஆகியோரையும்‌ மனமாற்றமடையச்‌ செய்திருக்க வேண்டும்‌. 
மேற்கத்திய வசன பாடத்தில்‌ (ரோமிலும்‌ அதைச்‌ சுற்றிலும்‌ இரண்டு முதல்‌ 
நான்காம்‌ நூற்றாண்டு வரையிலும்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட வேதவசன மொழி 
பெயர்ப்பு) பவுல்‌ மாலையில்‌ பட்டணத்திற்குள்‌ சென்றதாகக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டுள்ளது. 
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“சுவிசேஷ ஊரிரத்கன்‌ ஒத்காரம்‌?” 

அப்‌. 14:23ல்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ கலாத்தியாவில்‌ 
இருந்த சபைகளில்‌ “மூப்பர்களை” நியமித்தார்கள்‌. “தேவன்‌ 
நிறைவேற்றின சகல விஷயங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ குறிப்பிட்ட 
படி இது முன்னோடிகளை தேர்ந்தெடுப்பதற்காக அல்ல, 
ஆனால்‌, அவர்களை நியமிப்பதற்காக நடைபெற்ற ஆராதனை 
யாயிருந்திருக்கும்‌. நாம்‌ பெற்றுள்ள வரையறைக்குட்பட்ட 
தகவலில்‌ இருந்து, புதிய முன்னோடிகளை ஏற்படுத்துவதில்‌ 
சுவிசேஷகர்கள்‌ (பிரசங்கியார்கள்‌) தலைமைப்‌ பங்கை 
வகித்தார்கள்‌ என்று காணப்படுகின்றது (அப்‌. 6:6; 14:23; 
1 தீமோ. 5:22; தத்து 1:5). ஆகையால்‌ சுவிசேஷகர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
நியமித்த மூப்பர்களின்‌ மேல்‌ அதிகாரமுள்ளவர்கள்‌ என்று சிலர்‌ 
முடிவு செய்திருக்கின்றார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட முடிவுக்கு 
ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ கிடையாது. புதிய ஜனாதிபதியையோ 
அல்லது ஆளுநரையோ பதவிப்பிரமாணம்‌ செய்விக்கும்‌ அரசு 
அதிகாரி அதன்‌ மூலமாக, அந்த ஜனாதிபதியின்‌ மீதோ அல்லது 
ஆளுநரின்‌ மீதோ அதிகாரம்‌ பெறுவதில்லை. அப்‌. 20:28 ஐப்‌ 
படிக்கையில்‌ நாம்‌ காணப்போகின்றபடி - சுவிசேஷகர்களல்ல 
- மூப்பர்களே மந்தையின்‌ மீது (சபையின்‌ மீது) அதிகாரமுள்ள 
வா்களாவார்கள்‌. சபையின்‌ மற்ற எல்லா உறுப்பினர்களையும்‌ 





போலவே பிரசங்கிக்கும்‌ மனிதரும்‌ மூப்பர்களுக்குக்‌ கடமைப்‌ 
பட்டவராவார்‌. சுவிசேஷகரின்‌ ஒரே “அதிகாரம்‌” என்பது 
“வசனத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பது” மட்டுமே ஆகும்‌ (2 தீமோ. 4:2). 
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“தவன்‌ கங்களைக்கொண்ரு 
செய்கதவைகள்‌ 
எல்லாஹற்றையும்‌”” 
[14:19-28) 


நானும்‌ எனது குடும்பத்தாரும்‌ ஆஸ்திரேலியாவில்‌ ஊழியக்‌ 
காரர்களாகப்‌ பணி செய்து கொண்டிருந்தபோது, எங்களு 
டைய தனிப்பட்ட உதவியானது ஒரு பிராந்திய சபையிலிருந்து 
கிடைத்து வந்தது; ஆனால்‌ அநேக பிராந்திய சபையார்‌ பயண 
நிதி, ஊழியநிதி, கட்டிட நிதி போன்றவைகளைக்‌ கொடுத்ததன்‌ 
மூலம்‌ எங்களுடன்‌ ஐக்கியம்‌ வைத்திருந்தார்கள்‌. ஆகையால்‌, 
நாங்கள்‌ அமெரிக்க நாட்டிற்கு மறுபடியும்‌ பயணம்‌ 
சென்றபோது, இந்த சபைகளுக்குச்‌ சென்று ஊழியத்தைப்‌ 
பற்றிய அறிக்கை கொடுப்பதில்‌ எனது நேரத்தின்‌ பெரும்பகுதி 
செலவாயிற்று. இந்த அறிக்கைகளில்‌ நான்‌ எனக்குப்‌ பிரியமான 
இரண்டு வசனப்பகுதிகளைப்‌ பயன்படுத்தினேன்‌. அவைகளில்‌ 
ஒன்று பிலிப்பியர்‌ 1:3-6 ஆகும்‌. “சுவிசேஷம்‌ உங்களுக்கு 
அறிவிக்கப்பட்ட நாள்‌ முதல்‌ இதுவரைக்கும்‌ நீங்கள்‌ அதற்கு 
உடன்பட்டவர்களானபடியால்‌' நான்‌ பண்ணுகிற ஒவ்வொரு 
விண்ணப்பத்திலும்‌ உங்கள்‌ அனைவருக்காகவும்‌ எப்போதும்‌ 
சந்தோஷத்தோடே விண்ணப்பம்‌ பண்ணி, உங்களில்‌ நற்கிரி 
யையைத்‌ தொடங்கினவர்‌ அதை இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாள்‌ 
பரியந்தம்‌ முடிய நடத்தி வருவாரென்று நம்பி, நான்‌ உங்களை 
நினைக்கிறபொழுதெல்லாம்‌ என்‌ தேவனை ஸ்தோத்திரிக்‌ 
கிறேன்‌.” பிலிப்பி பட்டணத்திலிருந்த சபையார்‌ சுவிசேஷத்தை 
அறிவிப்பதில்‌ தங்களின்‌ தொடர்ந்து செய்யப்பட்ட நிதி 
உதவியால்‌ பவுலுடன்‌ “உடன்பட்டார்கள்‌” (பிலி. 4:15, 169. 
எங்களுக்கு உதவி செய்தவர்கள்‌ உண்மைக்‌ கருத்தில்‌, எங்கள 
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ஆத்துமாக்களைக்‌ கொண்டு வரும்‌ ஊழியத்தில்‌ ஈடுபட்டிருந்த 
தாக நான்‌ வலியுறுத்தினேன்‌. 

இந்த அறிக்கைகளில்‌ நான்‌ பயன்படுத்திய எனக்குப்‌ 
பிரியமான இன்னொரு வசனப்‌ பகுதியானது, இப்பாடத்‌ 
திற்கான வேதவசனப்‌ பகுதியின்‌ முடிவில்‌ வருகின்றது. பவுலும்‌ 
பார்னபாவும்‌ தங்கள்‌ “முதல்‌ ஊழிய அறிக்கையை” கொடுத்த 
போது, அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ என்ன செய்திருந்தார்கள்‌ என்று 
அந்த அறிக்கையைத்‌ தராமல்‌, “தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு 
செய்தவைகளை ... அறிவித்தார்கள்‌” (14:27; 15:4, 12). பவுலின்‌ 
முதலாம்‌ நற்செய்திப்‌ பிரயாணத்தில்‌ நடந்த எல்லாமும்‌ 
இனிமையுடையவைகளாயிருக்கவில்லை; ஆனால்‌ அந்த 
ஊழியக்காரர்கள்‌ பின்னோக்கிப்‌ பார்த்தபோது, நடந்த 
எல்லாவற்றிலும்‌ தேவனுடைய கிருபையுள்ள கரத்தை 
அவர்களால்‌ காண முடிந்தது (1 கொரி. 3:9ஐக்‌ காணவும்‌). 
சிட்னியில்‌ நடந்தவைகளைப்‌ பற்றிய அறிக்கையை நான்‌ 
கொடுத்தபோதுகூட தேவனுக்கு உரிய கனத்தை நான்‌ 
கொடுத்தேன்‌. “தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு செய்தவைகள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌” என்ற சொற்றொடரானது பவுலின்‌ முதலாம்‌ 
பயணத்தில்‌ நடந்த முழுவதையும்‌ அடக்கியுள்ளது, ஆனால்‌ 
இந்தப்‌ பயணத்தின்‌ கடைசிப்‌ பகுதியில்‌ நடந்தவைகள்‌ 
விளக்கப்படுவதினால்‌ அதுவே தேவன்‌ இந்த ஊழியக்காரர்களின்‌ 
வாழ்வில்‌ செயல்பட்ட விதத்தை அறியப்‌ போதுமானதாகும்‌. 


தேவன்‌ அவர்களுக்குச்‌ சமாதானத்தில்‌ 
மனமாற்றங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌ 
(14:20, 21) 


நமது முந்திய பாடத்தை முடிக்கும்‌ தருவாயில்‌, சவுல்‌ 
கல்லெறியப்பட்டு, மரித்தாரென்று எண்ணி விடப்பட்டுச்‌ 
சென்றதை நாம்‌ பார்த்தோம்‌. 14:20ல்‌ நாம்‌, “சீஷர்கள்‌ அவனைச்‌ 
சூழ்ந்து நிற்கையில்‌, அவன்‌ எழுந்து, பட்டணத்திற்குள்‌ 
பிரவேசித்தான்‌. மறுநாளில்‌ பர்னபாவுடனே கூடத்‌ கெர்பைக்‌ 





குப்‌ புறப்பட்டுப்‌ போனான்‌” என்று நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. 
தெர்பை என்பது லீஸ்திராவுக்குத்‌ தென்கிழக்கில்‌ சுமார்‌ அறுபது 
மைல்‌ தூரத்தில்‌ இருந்த ஒரு சிறிய கிராமம்‌ ஆகும்‌. வசனம்‌ 21ல்‌ 
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“அந்தப்‌ பட்டணத்தில்‌ அவர்கள்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்து” 
என்று கூறப்படுகின்றது. அவர்கள்‌ அதன்‌ “சுற்றுப்‌ புறங்களிலும்‌” 
பிரசங்கித்தார்கள்‌ (வ. 6). ஏதோ சில காரணங்களினால்‌ 
அந்தியோகியா, இக்கோனியா ஆகிய பட்டணங்களில்‌ இருந்து 
வந்த யூதர்கள்‌ பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ பின்பற்றித்‌ 
தெர்பைக்கு வரவில்லை. (பவுல்‌ மரித்ததாக அவர்கள்‌ 
நினைத்ததும்‌, உடனே லீஸ்திராவை விட்டுச்‌ சென்றார்கள்‌ 
என்று யூகிக்கப்படுகின்றது. இதன்‌ விளைவாக, பவுல்‌ 
உயிர்ப்படைந்து தொடர்ந்து பிரசங்கித்ததை அவர்கள்‌ 
அறியாதிருந்தார்கள்‌.) ஆகையால்‌, அவர்களால்‌ தொல்லைகள்‌ 
இல்லாமல்‌ அங்கு ஊழியம்‌ செய்ய முடிந்தது.” தேவன்‌ 
அவர்களின்‌ பிரயாசங்களை ஆசீர்வதித்தார்‌, அவர்கள்‌ அங்கே 
ஆத்துமாக்களின்‌ மாபெரும்‌ அறுவடையொன்றை மகிழ்ச்சியு 
டன்‌ அனுபவித்தார்கள்‌. தெர்பையிலிருந்த “அநேக சீஷார்கள்‌” 
(வ. 21) பற்றி நாம்‌ ஒன்றும்‌ அறிவதில்லை; “தெர்பையனாகிய 
காயு” என்ற ஒரு பெயர்‌ மட்டுமே பதிவாகியுள்ளது (20:4). 
ஆயினும்‌, அந்தியோகியா, இக்கோனியா மற்றும்‌ லீஸ்திரா என்ற 
பட்டணங்களில்‌ உண்டான கலகங்களுக்குப்‌ பின்னர்‌, 
சமாதானத்துடன்‌ நற்செய்தியைப்‌ பிரசங்கித்தது எவ்வளவு 
மகிழ்ச்சிக்கு உரியதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌! 


தேவன்‌ அவர்களுக்குத்‌ திரும்பிச்‌ 
செல்லும்‌ தைரியத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌ 
(14:21) 


கலாத்தியாவின்‌ கிழக்கு ஓரப்பகுதியில்‌ தெர்பை இருந்தது. 
தெர்பையில்‌, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ சிலிசியாவின்‌ வாசலுக்கு 
வெகு தொலைவில்‌ இல்லை. அப்பாதையானது தாரஸ்‌ 
மலைகளில்‌ சென்று, பவுலின்‌ சொந்த ஊராகிய தார்சுவை 
நோக்கி சிலிசியாவின்‌ தாழ்ந்த நிலப்பகுதி வழியே சென்றது. 
அவர்களது முதல்‌ பயணத்தின்‌ கடை சிப்‌ பகுதியாக தொர்பைப்‌ 
பட்டணம்‌ இருந்தது - எனவே அங்கு அவர்கள்‌ ஊழியத்தை 
முடித்த பின்னர்‌, அப்பாதை வழியே கிழக்கு நோக்கிச்‌ சென்று, 
சீரியாவின்‌ அந்தியோகியாவுக்குச்‌ சுருக்கு வழியில்‌ சென்று 
விடலாம்‌ என்று எண்ணுவது இயல்பானதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌. 


173 


இதற்கு மாறாக, “அந்தப்‌ பட்டணத்தில்‌ [தெர்பையில்‌] 
அவர்கள்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்து, அநேகரைச்‌ 
சீஷராக்கின பின்பு, லீஸ்திராவுக்கும்‌, இக்கோனியாவுக்கும்‌, 
அந்தியோகியாவுக்கும்‌ திரும்பி வந்து” (வ. 21). லீஸ்திரா? 
இக்கோனியா? அந்தியோகியா? பவுல்‌ லீஸ்திராவில்‌ கல்லெறி 
யப்பட்டார்‌. இக்கோனியாவில்‌ அவரும்‌ பர்னபாவும்‌ கல்லெறி 
யப்படுவதிலிருந்து மயிரிழையில்‌ உயிர்‌ தப்பினார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
அந்தியோகியாவிலிருந்து துரத்தப்பட்டிருப்பார்கள்‌! இருப்‌ 
பினும்‌, நாம்‌ பார்க்கப்‌ போகின்றபடி, அவர்கள்‌ மறுபடியும்‌ 
அங்கு சென்றதற்குப்‌ பலத்த காரணம்‌ ஒன்று இருந்தது - 
அவர்கள்‌ தூஷிக்கப்பட்ட பட்டணங்களுக்குத்‌ திரும்பிச்‌ 
செல்ல தேவன்‌ அவர்களுக்குத்‌ தைரியம்‌ கொடுத்திருந்தார்‌! 





தேவன்‌ அவர்களுக்குச்‌ சீஷார்களின்‌ மேல்‌ 
பரிவிரக்கத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌ (14:21, 22) 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌, லீஸ்திரா, இக்கோனியா, அந்தியோ 
கியா ஆகிய பட்டணங்களுக்குத்‌ திரும்ப வந்தது ஏன்‌? இயேசு 
பிரதான கட்டளையைக்‌ கொடுத்த போது, “ஆகையால்‌ நீங்கள்‌ 
புறப்பட்டுப்‌ போய்‌, சகல ஜாதிகளையும்‌ சீஷராக்கு,” பிதா 
குமாரன்‌ பரிசுத்த ஆவியின்‌ நாமத்திலே அவர்களுக்கு 
ஞானஸ்நானங்‌ கொடுத்து, நான்‌ உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்ட 
யாவையும்‌ அவர்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படி அவர்களுக்கு 
உபதேசம்‌ பண்ணுங்கள்‌. ...?? (மத்‌. 28:19, 20) என்று 
கூறியிருந்தார்‌. மூலவசனத்தில்‌, இக்கட்டளையில்‌ ஒரே ஒரு 
வினைச்‌ சொல்‌ மாத்திரம்‌ உள்ளது, அது “£ஷர்களாக்கி” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (தமிழில்‌ “உபதேசம்‌ பண்ணுங்‌ 
கள்‌” என்பதற்கு இவ்வினைச்‌ சொல்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்‌ 
ளது; “சீஷர்களாக்கி” என்பது வினையெச்சமாக்கப்‌ பட்டுள்‌ 
ளது). பிறகு சீஷராக்குவது எப்படி என்பதற்கு மூன்று வினை 
யெச்சங்கள்‌ உள்ளன: “புறப்பட்டுப்‌ போய்‌” (“போங்கள்‌” 











என்று NASBயில்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது), “ஞானஸ்‌ 
நானங்‌ கொடுத்து” மற்றும்‌ “உபதேசம்‌ பண்ணுங்கள்‌” (இது 
மட்டும்‌ மாறி வந்துள்ளது). பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ சுவிசேஷத்து 
டன்‌ “போனார்கள்‌”, அநேகரைக்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ “ஞானஸ்‌ 
நானப்படுத்தினார்கள்‌””, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ வேலை 
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அத்துடன்‌ முடியவில்லை. கிறிஸ்து கட்டளையிட்ட யாவற்றை 
யும்‌ புதிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ “கடைப்பிடிக்கும்படி” (அபாயத்தின்‌ 
மத்தியிலும்‌) அவர்களுக்கு “உபதேசம்‌ பண்ணுவதற்காக? 
அவர்கள்‌ திரும்பி வர வேண்டி யகதாயிருந்தது. 

புதிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ பக்குவமடைய உதவி செய்தல்‌ 
என்பது அவர்களைக்‌ கிறிஸ்தவர்களாக்கும்‌ ஊழியத்தின்‌ ஒரு 
பாகம்‌ என்பதை ஊழியக்காரர்கள்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 
உண்மையில்‌ நாம்‌ அனைவரும்‌ இப்பாடத்தைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டியது அவசியமாகும்‌. புதிய கிறிஸ்தவர்களை 
வளமைப்படுத்த நாம்‌ தயாராகாத வரையிலும்‌ இழந்து 
போகப்பட்டவர்களுக்கு சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ செல்ல நாம்‌ 
தயாராவதில்லையென்றே பிரதான கட்டளை அறிவிக்கின்றது. 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ “லீஸ்திராவுக்கும்‌, இக்கோனியா 
வுக்கும்‌, அந்தியோகியாவுக்கும்‌ திரும்பி வந்து, சீஷருடைய 
மனதைத்‌ திடப்படுத்தி”” (வ. 21ஆ, 22௮). முதலில்‌ அவர்கள்‌ 
“விசுவாசத்திலே நிலைத்திருக்கும்படி அவர்களுக்குப்‌ புத்தி 
சொன்னார்கள்‌” (வ. 22ஆ). இவ்விடத்தில்‌ “விசுவாசம்‌” என்பது 
இயேசுவின்‌ நல்லொழுக்க விதிகள்‌ முழுமையையும்‌ குறிக்‌ 
கின்றது. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ குழந்தைகள்‌ யாவரும்‌ தங்கள்‌ 
கர்த்தருக்கும்‌ அவரது போதனைகளுக்கும்‌ உண்மையுள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று ஊழியக்காரர்கள்‌ வற்புறுத்தி 
னார்கள்‌. அப்படி அவர்கள்‌ இருக்கையில்‌, தாங்கள்‌ எதிர்‌ 
கொண்ட அறைகூவல்களில்‌ சீஷர்களிடத்தில்‌ நேர்மையுடன்‌ 
இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ சீஷர்களிடத்தில்‌, கிறிஸ்தவ வாழ்க்கை 
என்பது பிரச்சனைகள்‌ இல்லாதிருப்பதென்று சித்தரிக்க 
வில்லை. மாறாக, அவர்கள்‌, “நாம்‌ அநேக உபத்திரவங்களின்‌ 
வழியாய்த்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க வேண்டும்‌” 
(வ. 22இ; நாம்‌ என்ற வார்த்தையில்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
தங்களையும்‌ புதிய கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ இணைத்துக்‌ கொண்‌ 
டார்கள்‌.) என்றுதான்‌ கூறினார்கள்‌. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
கூறியதைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்தவர்கள்‌ “அநேக 
உபத்திரவங்கள்‌” என்பதைத்‌ தவறாமல்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடிந்தது. அந்த இரு மனிதர்கள்‌ மேலும்‌ குவிக்கப்பட்ட 
தூஷணங்களை அவர்கள்‌ கண்டிருந்தார்கள்‌. யாரோ ஒருவர்‌, 
“இயேசு வாழ்வைச்‌ சுலபமாக்குவதற்கு வரவில்லை, மாறாக 
மனிதர்களை மாபெரும்‌ நிலைக்குக்கொண்டு செல்லவே 
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வந்தார்‌” என்று கூறினார்‌. உபத்திரவங்களைத்‌ தேவனுடைய 
உதவியினால்‌ சகித்துக்‌ கொள்ளும்போது, அவைகள்‌ நம்மைப்‌ 
பெலப்படுத்துகின்றன (ரோமர்‌ 5:3, 4; யாக்‌. 1:2-4). ஆயினும்‌, 
“தேவனுடைய இராஜ்யம்‌” என்ற சொற்றொடரானது, புதிய 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ சிலுவையைச்‌ சகித்தால்‌ முடிசூட்டப்‌ 
படுவார்கள்‌ என்பதைத்‌ தெளிவாக்கியது. பரலோகத்தின்‌ (இந்த 
மக்கள்‌ ஏற்கனவே இராஜ்யம்‌ /சபையின்‌ குடிமக்களாக 
யிருந்தனர்‌ [கொலோ. 1:12, 13]; ஆகையால்‌ இவ்விடத்தின்‌ 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ “இராஜ்யம்‌” என்பது பரலோகத்தைக்‌ 
குறிப்பிடுவதாகவே இருக்க வேண்டும்‌. “அப்‌. நட. 1” இதழில்‌ 
சொற்பொருள்‌ அகராதியில்‌ “Kiறஜி௦” “இராஜ்யம்‌” என்ற 
வார்த்தையின்‌ கீழ்‌ காணவும்‌.) நம்பிக்கையானது எல்லா 
தியாகங்களையும்‌ மதிப்புள்ளதாக்கெது! 


தேவன்‌ அவர்களுக்கு 
முன்னோடிகள்‌ கொண்ட சபைகளைக்‌ 


கொடுத்தார்‌ (14:23) 

எதிர்காலத்திற்கென்று சகோதரர்களை ஆயத்தம்‌ பண்ணு 
வதற்கு பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ கையாண்ட மிக முக்கியமான 
வழி முறைகளில்‌ ஒன்று, அவர்களுக்கு ஆவிக்குரிய முன்னோடி 
களை ஏற்படுத்தி வைத்தது ஆகும்‌. வசனம்‌ 23ல்‌ நாம்‌, 
“அல்லாமலும்‌ அந்தந்தச்‌ சபைகளில்‌ அவர்களுக்கு மூப்பர்களை 
ஏற்படுத்தி வைத்து, உபவாசித்து ஜெபம்‌ பண்ணி, அவர்கள்‌ 
விசுவாசித்துப்‌ பற்றிக்‌ கொண்ட கர்த்தருக்கு அவர்களை 
ஒப்புவித்தார்கள்‌” என்று படிக்கின்றோம்‌. இவ்வசனமானது 
பின்வரும்‌ தனிச்சிறப்புள்ள கருத்துக்களைக்‌ கொண்டுள்ளது: 

(1) பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ ஒவ்வொரு பட்டணத்திலும்‌ 
ஊழியம்‌ செய்கையில்‌, சபைகளை நிலைநாட்டியதாக 
இங்குதான்‌ நமக்கு முதல்‌ முதலாகக்‌ கூறப்படுகின்றது 
(அப்‌. 14:23). அவர்கள்‌ ஒரு பட்டணத்தை விட்டுச்‌ செல்லுகை 
யில்‌ சீஷர்கள்‌ பலவாறு சிதறிப்போகும்படி விட்டுச்‌ செல்ல 
வில்லை; மாறாக ஆராதனை மற்றும்‌ ஐக்கியத்தில்‌ (அப்‌. 2:42, 
46க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌) சபையார்‌ ஒன்று 
கூடும்படியாகவே அவர்கள்‌ விட்டுச்‌ சென்றார்கள்‌. சபைகளை 
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நிலை நாட்டுதல்‌ என்பது ஊழியக்காரரின்‌ ஊழியத்தில்‌ 
முழுமையடையும்‌ பங்காக உள்ளது. ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ 
ஒரு பிராந்திய சபையின்‌ அங்கமாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பது 
தேவனுடைய சித்தமாகும்‌ (9:26 - ன்‌ குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌). 

(2) கலாத்தியாவில்‌ இருந்த பிராந்திய சபைகள்‌ சில 
காலத்திற்கு முன்னோடிகளை நியமிக்காமலேயே இருந்தது. 
மூப்பர்கள்‌ இல்லாமலும்‌ ஒரு சபையானது வசனத்தின்படி 
இயங்கக்‌ கூடியதாய்‌ இருக்க முடியும்‌.” 

(3) இருப்பினும்‌ அந்த சபைகள்‌ முன்னோடிகள்‌ 
நியமனமின்றி அதிக காலம்‌ இருந்து விடவில்லை. ஒரு 
சபையானது எப்பொழுதும்‌ ஆவிக்குரிய வழிகாட்டுதல்‌ 
(தலைமைத்துவம்‌) இல்லாமலேயே இருந்து விட வேண்டும்‌ 
என்று தேவன்‌ விரும்புவதில்லை. பவுல்‌ பின்னாளில்‌ தீத்துவை 
குறைவாயிருக்கிறவைகளை “ஒழுங்கு படுத்தும்படிக்கும்‌”” 
மற்றும்‌, “பட்டணங்கள்‌ தோறும்‌ மூப்பரை ஏற்படுத்தும்‌ 
படிக்கும்‌” (தீத்து 1:5) கிரேத்தா தீவிலே விட்டு வந்தார்‌. 
தலைமைத்துவத்தை ஏற்படுத்துவதே ஒவ்வொரு ஊழியக்கார 
ருக்கும்‌ இருக்கக்‌ கூடிய மிகப்‌ பெரிய அறைகூவல்களில்‌ 
ஒன்றாகும்‌. ஒவ்வொரு சடையிலும்‌ தகுதியுள்ள முன்னோடிகள்‌ 
இருக்க வேண்டுமென்று தேவன்‌ விரும்புவது ஏன்‌? 
முதலாவதாக, தனிநபர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ செய்யப்பட 
வேண்டியவற்றுக்குப்‌ பொறுப்பாளியாவார்கள்‌ என்பதும்‌, 
இரண்டாவதாக கணக்கொப்புவிக்கும்‌ உணர்வை ஒவ்வொரு 
வரிடத்திலும்‌ வளர்ப்பதற்கும்‌ ஆகும்‌. உறுப்பினர்கள்‌ 
முன்னோடிகளிடத்திலும்‌, முன்னோடிகள்‌ தேவனிடத்திலும்‌ 
கணக்கொப்புவிக்க வேண்டியவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ 
(எபி. 13:17). 

(4) பவுலினால்‌ நியமிக்கப்பட்ட முன்னோடிகள்‌, “மூப்பர்‌ 





கள்‌” என்று அழைக்கப்பட்டார்கள்‌. சபையின்‌ மூப்பர்களைப்‌ 
பற்றி முதல்‌ முதல்‌ நாம்‌ 11:30ல்‌ படிக்கின்றோம்‌. “மூப்பர்கள்‌” 
என்ற வார்த்தை ஓpரe5ம£er என்ற கிரேக்க வார்த்தையின்‌ 
மொழிபெயர்ப்பாகும்‌. இது “முதியவர்‌” என்ற அர்த்தம்‌ 
கொடுக்கும்‌ வார்த்தையாகும்‌. பொதுவான கருத்தில்‌ 
பயன்படுத்தும்போது இவ்வார்த்தையானது வயதில்‌ முதிர்ந்த 
எவர்‌ ஒருவரையும்‌ குறிப்பிட முடியும்‌ (தத்து 2:2, 37). ஒரு 
குறிப்பிட்ட கருத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படும்போது, இது 
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சபையின்‌ தலைமைத்துவத்தில்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட பதவியைக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றது. அப்‌. 20:28ல்‌ நாம்‌ படிக்கப்போகின்றபடி,, 
மூப்பார்கள்‌, “மேய்ப்பர்கள்‌” என்றும்‌ “கண்காணிகள்‌” என்றும்‌ 
அறியப்பட்டார்கள்‌, அறியப்படுகின்றார்கள்‌. (பிரசங்கிப்பவர்‌ 
“ஒரு மேய்ப்பர்‌” எனப்படமாட்டார்‌.) 

(5) ஒவ்வொரு பிராந்திய சபையிலும்‌ ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட 
மூப்பர்கள்‌ இருந்தார்கள்‌ என்பது வசனம்‌ 23ல்‌ சுட்டிக்காட்டப்‌ 
படுகின்றது (கத்து 1:5). புதிய ஏற்பாடு முழுவதையும்‌ நீங்கள்‌ 
படித்துப்‌ பார்த்தால்‌, ஒரே ஒரு மூப்பர்‌ (அல்லது மேய்ப்பர்‌ 
அல்லது ஆயர்‌) ஒரு சபையில்‌ இருந்ததாக நீங்கள்‌ எவ்விடத்‌ 
திலும்‌ படிக்க மாட்டீர்கள்‌.” 8.1. ட்ரென்சார்டு என்பவர்‌, 
“அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்தில்‌, மூப்பர்‌ - ஆயர்‌ 
(கண்காணி) - மேய்ப்பர்‌ என்பது பரவலாக ஒப்புக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டுள்ளது, மற்றும்‌ ஒவ்வொரு பிராந்திய சபையிலும்‌ 
ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட இவர்களின்‌ குழுவானது ஒரு முன்னோடி 
அமைப்பை [அதாவது தலைமைத்துவத்தை] ஏற்படுத்தியது” 
என்று எழுதினார்‌. 

(6) கலாத்தியாவில்‌ இருந்த பிராந்திய சபைகள்‌ மூப்பராகத்‌ 
தகுதி பெறும்‌ பொருட்டு மனிதர்களை எப்பொழுதும்‌ 
பயிற்சியளித்து வளர்த்துக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. 1 தீமோ. 
3:1-7 மற்றும்‌ தீத்து 1:5-9 வசனப்‌ பகுதிகளினால்‌ கூறப்படும்‌ 
தகுதிகளைப்‌ பார்த்துத்‌ திணறிப்‌ போய்‌, ஒருவர்‌ மூப்பராக 
வேண்டுமென்றால்‌ அவர்‌ மனிதர்களுக்கெல்லாம்‌ மேலான 
மனிதராக இருக்க வேண்டும்‌ என்று முடிவெடுத்து விடுவது 
சுலபமாகும்‌. சில வேளைகளில்‌, ஒரு உள்ளூர்‌ சபையானது 
அநேக வருடங்களுக்கு மூப்பரை நியமிக்காமலே செயல்‌ 
படுகின்றது. அப்‌. 14ல்‌ நியமிக்கப்பட்ட மூப்பர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களாகி ஒரு சில மாதங்களே ஆகியிருந்திருக்கும்‌ (பவுல்‌ தாம்‌ 
தீமோத்தேயு மற்றும்‌ தத்துவுக்குச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டியிருந்த 
மூப்பருக்கான தகுதிகளை அவரே அலட்சியம்‌ பண்ணியிருப்‌ 
பார்‌ என்று கூறுவது நிச்சயம்‌ முடியாது). 

மூப்பர்கள்‌ (புதிதாகக்‌ குணப்பட்டவர்‌) நூதன சீஷனா 
யிருக்கக்‌ கூடாது (1 தீமோ. 3:6) என்று தாமே நியமித்திருந்த 
தகுதியை மீறாமல்‌ பவுல்‌ எப்படி கலாத்தியாவில்‌ மூப்பர்களை 
நியமிக்க முடியும்‌? நாம்‌ கற்றறிந்த யூகங்களை மட்டுமே 
மேற்கொள்ள முடியும்‌: மனமாற்றப்பட்ட சில யூதர்கள்‌ 
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அநேகமாக ஏற்கனவே தேவனுடன்‌ இருந்த தங்கள்‌ உறவில்‌ 
பக்குவப்பட்டவர்களாகவும்‌ அன்றிருந்த வேதவசனமாகிய 
பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தேர்ந்த அறிவுடையவர்களாகவும்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌. மேலும்‌, இவர்களில்‌ சிலரின்‌ தலைகளில்‌ 
பவுல்‌ தமது கைகளை வைத்திருக்கலாம்‌ (2 தீமோ. 1:6) 
[இவ்வசனத்தில்‌ பவுல்‌ தீமோத்தேயுவின்‌ மீது கைகளை 
வைத்ததாகத்தான்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது], அவர்களின்‌ 
அறிவை அற்புதமாய்‌ விரிவடையச்‌ செய்திருக்கலாம்‌ (புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ சத்தியங்களை அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கலாம்‌) மற்றும்‌ தலைமைத்துவ வரங்களையும்‌ அதிகப்படுத்தி 
யிருக்கலாம்‌ (ரோமர்‌ 12:6, 8). மற்றும்‌, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
மற்றவர்கள்‌ தங்கள்‌ தாலந்துகளை வளர்த்துக்‌ கொள்வதற்காக 
உற்சாகப்படுத்துவதில்‌ நம்பிக்கையாயிருந்தார்கள்‌ (2 தீமோ. 
2:2), எனவே பிரகாசமான வாய்ப்புள்ள மனிதர்களை அவர்கள்‌ 
தேர்ந்தெடுத்து அப்பகுதியில்‌ இருக்கையில்‌ அவர்கள்‌ மீது 
விசேஷித்த கவனத்தைச்‌ செலுத்தியிருக்கலாம்‌.” 

இது எப்படிச்‌ சாத்தியமாயிற்று என்று நாம்‌ யூகித்து முடித்த 
பின்பு, கலாத்தியாவின்‌ சபைகளில்‌ மூப்பார்கள்‌, இன்றைய 
நாளில்‌ சாத்தியப்படும்‌ காலம்‌ என்று நினைக்கும்‌ கால 
அளவுக்கு முன்னதாகவே தேர்ந்தெடுக்கப்பட்டார்கள்‌ என்ற 
உண்மை அப்படியே நிலைநிற்கின்றது.'” ஒருவேளை ஒருவர்‌, 
“கலாத்தியாவில்‌ இருந்த மூப்பர்கள்‌ எருசலேமில்‌ ஊழியம்‌ 
செய்வதற்குத்‌ தகுதியடைய வேண்டியதாயிராமல்‌, அவர்கள்‌ 
கலாத்தியாவின்‌ சபைகளில்‌ ஊழியம்‌ செய்வதற்குத்‌ தகுதி பெற 
வேண்டியதாய்‌ இருந்தது” என்று கூறியது சரியாகவே 
இருக்கிறது. 1 தீமோத்தேயு 3 மற்றும்‌ தீத்து 1ல்‌ காணப்படும்‌ 
குகுதியாம்சங்களில்‌ சில முழு நிறைவானவையாகும்‌,'' ஆனால்‌ 
அவைகளில்‌ பெரும்பாலானவை சார்புள்ளவைகளேயாகும்‌. 
கலாத்தியாவில்‌ “போதக சமர்த்தராய்‌” கருதியிருக்கப்படக்‌ 
கூடிய ஒருவர்‌ எருசலேமில்‌ போதக சமர்த்தராய்க்‌ கருதி 
யிருக்கப்பட முடியாதிருக்கலாம்‌. “மூப்பர்கள்‌ நமக்கிருக்க 
வேண்டும்‌” என்பதற்காக யாரையாவது மூப்பர்களாக்கி 
விடலாம்‌ என்பதை நாம்‌ ஒருபொழுதும்‌ ஆதரித்து விடக்‌ 
கூடாது, அதே வேளையில்‌ ஒருவரும்‌ தகுதி பெறாதபடிக்குத்‌ 
குகுதியாம்சங்களை இறுக்கமாக்கவும்‌ கூடாது. “ஏற்புடைய ஒரு 
காலகட்டத்திற்குள்‌”” முன்னோடிகள்‌ வளர்ச்சியடையப்‌ 
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பெற்று, நியமிக்கப்பட வேண்டும்‌. 

(7) மனிதர்கள்‌ மூப்பர்களுக்கான தகுதிகளை அடையும்‌ 
போது, அவர்கள்‌ ஒழுங்கும்‌ கிரமமுமான முறையில்‌ தேர்ந்‌ 
தெடுத்து ஏற்படுத்தப்பட வேண்டும்‌.” வசனம்‌ 23ல்‌ இவ்வளவு 
தான்‌ தெளிவாய்க்‌ காணப்படுகின்றது, ஆனால்‌ ஒவ்வொரு 
செயலும்‌ எப்படிச்‌ செய்யப்பட்டது என்று நாம்‌ அறியவில்லை. 
6ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ பந்தி விசாரணைக்கு மனிதர்கள்‌ தேவைப்‌ 
பட்ட போது, அவர்களுக்கிருக்க வேண்டிய தகுதியாம்‌சங்‌ 
களை அப்போஸ்தலர்கள்‌ சபையாரிடம்‌ கூறிவிட்டு தேர்வு 
செய்தலை சபையாரிடத்திலேயே விட்டு விட்டனர்‌ (6:3). 
அம்மனிதா்கள்‌ தேர்வு செய்யப்பட்ட பிறகு, அப்போஸ்தலர்‌ 
கள்‌ அவர்களை ஏற்படுத்தி வைத்தார்கள்‌ (நியமித்தார்கள்‌). 
கலாத்தியாவின்‌ சபைகளில்‌ மூப்பர்கள்‌ கேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட 
போதும்‌ இதே போல ஒரு நிகழ்ச்சி நடந்திருக்கலாம்‌. 

கலாத்தியாவில்‌ மூப்பர்கள்‌ தேர்கெடுக்கப்பட்ட போது 
நடந்தது என்ன என்பதை மிகச்‌ சரியாக நாம்‌ அறிய வேண்டும்‌ 
என்று நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌, ஆனால்‌ நாம்‌ அதை அறிய 
வில்லை. என்னோடே கூடச்‌ சேர்ந்து வசனம்‌ 23ல்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டுள்ள வார்த்தைகளுடன்‌ நீங்களும்‌ சற்றுப்‌ 
போராடுங்கள்‌. “ஏற்படுத்தி” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட 
கிரேக்க வார்த்தையானது “கை” மற்றும்‌ “நீட்டுதல்‌” என்ற 
வார்த்தைகளை இணைத்து உண்டாக்கப்பட்டது. இந்த 
வார்த்தையானது, “(1) கையை நீட்டுதல்‌, (2) கைகளைக்‌ 
காட்டுவதால்‌ நியமித்தல்‌, அல்லது (3) மேற்கொள்ளும்‌ 
முறையைக்‌ கவனிக்காது நியமித்தல்‌ அல்லது தேர்ந்தெடுத்தல்‌ 
என்று அர்த்தப்பட முடியும்‌” என்று லெவிஸ்‌ ஃபோஸ்டர்‌ 
கூறினார்‌. இவ்வார்த்தையானது தேர்ந்தெடுக்கும்‌ செயல்முறை 
அல்லது நியமிக்கும்‌ செயல்‌ முறையைக்‌ குறிப்பிட முடியும்‌. 
பிறகு, “When they had appointed elders for them” என்ற 
சொற்றொடரில்‌ “ங்‌” என்ற வார்த்தை உள்ளது (தமிழில்‌ 
அவர்கள்‌ என்ற வார்த்தை காணப்படவில்லை, ஆனால்‌ 
முற்றுவினையாக வசனத்தின்‌ கடைசியில்‌ “ஒப்புவித்தார்கள்‌” 
என்று வரும்‌ சொல்லானது அவர்களை குறிப்பதாக 
இருக்கின்றது): சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ காணுகையில்‌ 
இவ்வார்த்தை பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ குறிப்பிடுவதாகக்‌ 
காணப்படுகின்றது, ஆனால்‌ மற்ற சாத்தியக்‌ கூறுகளும்‌ உள்ளது 
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(இவ்வார்த்தை முழு சபையாரையுமோ அல்லது சபையாரின்‌ 
பிரதிநிதிகளையோ குறிக்கக்‌ கூடும்‌). கடைசியாக, 
“அவர்களுக்கு” என்ற வார்த்தை (“அவர்களுக்கு மூப்பர்களை 
ஏற்படுத்தி”) உள்ளது. மூல மொழியில்‌, “அவர்களுக்கு” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது “பிரதி 
செயப்படு பொருளை” குறிக்கும்‌ சொல்லாக இருக்கின்றது. 
ஆனால்‌ இதற்கு முன்னதாக முன்னிடைச்‌ சொல்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை. NASB மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ “௦” (“க்கு”) என்ற 
வார்த்தையை இவ்விடத்தில்‌ இணைத்துள்ளார்கள்‌, ஆனால்‌ 
மற்ற முன்னிடைச்‌ சொற்களும்‌ இணைக்கப்பட முடியும்‌. 

மேற்சொன்னவைகளைக்‌ கருத்தில்‌ கொண்டு, “அவர்கள்‌ ... 
அந்தந்தச்‌ சபைகளில்‌ அவர்களுக்கு மூப்பார்களை ஏற்படுத்தி” 
என்ற சொற்றொடருக்குப்‌ பின்வரும்‌ அர்த்தங்கள்‌ கொள்ள 
முடியும்‌: “அவர்கள்‌” என்பது சபையாரைக்‌ குறிக்குமென்றால்‌ 
(அல்லது அவர்களின்‌ பிரதிநிதிகளைக்‌ குறிக்குமென்றால்‌), 
தேர்ந்தெடுக்கும்‌ செயல்முறையே அடிப்படை கருத்தாயி 
ருக்கும்‌ (அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ தேர்ந்தெடுத்தவர்களை நோக்கி 
“தங்கள்‌ கைகளை நீட்டினார்கள்‌” என்று பொருள்படும்‌). 
“அவர்கள்‌” என்பது பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ குறிப்பதாக 
வும்‌, “ஏற்படுத்தி” என்பது தேர்ந்தெடுக்கும்‌ செயல்‌ முறையைக்‌ 
குறிப்பதாகவும்‌ இருந்தால்‌, “th” (உடன்‌) என்ற முன்னிடைச்‌ 
சொல்‌ இவ்விடத்தில்‌ இணைக்கச்‌ சிறந்ததாகும்‌: “They appointed 
elders with them.” William’s translation - “They helped them select el- 
ders in every church” என்றுள்ளது. சபைகள்‌ யாவும்‌ புதிய 
கிறிஸ்தவர்களால்‌ ஆனவை என்ற உண்மையைக்‌ கருத்தில்‌ 
கொண்டு, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌, தேர்ந்தெடுக்கும்‌ செயல்முறை 
யில்‌ உறுப்பினர்களுக்கு உதவி செய்திருப்பார்கள்‌ என்பது 
நிச்சயம்‌.” 

இருப்பினும்‌, தேர்ந்தெடுக்கும்‌ செயல்முறையல்ல ஆனால்‌ 
நியயிக்கும்‌ ஆராதனையே வசனம்‌ 23ன்‌ முக்கிய கருத்தாகும்‌ 
என்று அநேக மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ நம்புகின்றார்கள்‌. 
அம்மனிதரா்கள்‌ தேர்ந்தெடுக்கப்பட்டது பற்றி மொழிபெயர்ப்‌ 
பாளர்களின்‌ கருத்து சரியானதென்றால்‌, அநேகமாக, பவுலும்‌ 
பார்னபாவும்‌ அப்‌. 6ல்‌ பன்னிருவரின்‌ எடுத்துக்காட்டைப்‌ 
பின்பற்றி, மூப்பார்களுக்குரிய தகுதியாம்சங்களைச்‌ சபையின்‌ 
உறுப்பினர்களுக்கு விளக்கிக்‌ கூறி, அத்தகுதிகள்‌ கொண்ட 
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மனிதர்களைக்‌ தேர்ந்தெடுக்கும்படி அவர்களிடம்‌ கூறியிருக்க 
லாம்‌ (அவர்களுக்குத்‌ தேவையான உதவியைச்‌ செய்திருக்க 
லாம்‌). 11. லியோ போல்ஸ்‌ அவர்கள்‌, “மூப்பர்கள்‌ எவ்விதம்‌ 
நியமிக்கப்பட்டார்கள்‌ என்பதைப்‌ புதிய ஏற்பாடு நமக்குக்‌ 
கூறாததால்‌, ஐக்கியத்தைப்‌ பெருக்கும்‌ மற்றும்‌ கொள்கையை 
மீறாததாயிருக்கும்‌ எந்த ஒரு செயல்‌ முறையும்‌ இதில்‌ 
பின்பற்றப்படலாம்‌ என்று காணப்படுகின்றது” என்று 
சொன்னது சரியாகவே இருக்கின்றது. (வெகு ஜனப்‌ புகழ்‌ 
யாருக்குள்ளதென்று போட்டி நடத்தி மூப்பர்களைக்‌ தேர்ந்‌ 
தெடுத்தல்‌ என்பது வேதாகமக்‌ கொள்கையை மீறும்‌ ஒரு 
செயல்‌ முறையாகும்‌.) 

நியமிக்கும்‌ ஆராதனையே வசனம்‌ 23ன்‌ கருத்தாயிருக்‌ 
கின்றது என்று கருத்துக்‌ கொண்டு, இந்த ஏழாம்‌ பகுதியின்‌ 
தொடக்கத்தில்‌ உள்ள வார்த்தைகளுக்கு நாம்‌ மறுபடியும்‌ 
திரும்புவோம்‌: “மனிதர்கள்‌ மூப்பர்களுக்கான தகுதிகளை 
அடையும்போது, அவர்கள்‌ ஒழுங்கும்‌ ரெமமுமான முறையில்‌ 
தேர்ந்தெடுத்து ஏற்படுத்தப்பட வேண்டும்‌.” இந்த மூப்பர்கள்‌ 
எவ்விதம்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டார்கள்‌ என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 
முதலாவது, ஜெபம்‌ மற்றும்‌ உபவாசத்துடன்‌ கூடிய ஆராதனை 
ஒன்று பயபக்தியுடன்‌ ஏறெடுக்கப்பட்டது (13:3 ஐக்‌ காணவும்‌). 
மூப்பர்களை நியமித்தல்‌ என்பது ஒரு விசேஷ நிகழ்ச்சி 
யாதலால்‌ விசேஷக்‌ கவனம்‌ அதற்குத்‌ தேவைப்பட்டது. பிறகு, 
“அவர்கள்‌ விசுவாசித்துப்‌ பற்றிக்‌ கொண்ட கர்த்தருக்கு 
அவர்களை ஒப்புவித்தார்கள்‌.?” இவ்வசனப்பகுதியில்‌, 
“அவர்களை” என்பது அப்போது நியமிக்கப்பட்ட மூப்பர்‌ 
களைக்‌ குறிக்கும்‌; அவர்கள்‌ தங்களின்‌ புதிய பொறுப்பினை 
எதிர்கொள்வதற்கு கர்த்தரின்‌ உதவி அவர்களுக்கு அவசிய 
மாகும்‌. “அவர்கள்‌” என்பது முழு சபையாரையும்‌ குறிப்பதாகக்‌ 
கூட இருக்கலாம்‌. கலாத்தியாவிலிருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, 
“ஓநாய்களின்‌ மத்தியில்‌ ஆடுகளைப்‌ போல இருந்தார்கள்‌. 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌, ஆடுகளின்‌ பிரதான மேய்ப்பரிடம்‌ ஒப்புவிக்‌ 
கப்பட்டார்கள்‌, மந்தையில்‌ இருந்த அவர்களைப்‌ பாதுகாக்கும்‌ 
படி அவர்கள்‌ துணை மேய்ப்பர்களிடம்‌ ஒப்புவிக்கப்‌ 
பட்டார்கள்‌” என்று மெக்கார்வி விளக்குகிறார்‌. 

இந்த ஊழியர்கள்‌ தாங்கள்‌ அன்பு காட்டப்பட்டும்‌, அன்பு 
காட்டியும்‌ இருந்த கலாத்தியாவின்‌ கிறிஸ்தவர்களை விட்டுப்‌ 
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பிரிந்தபோது நடந்ததை நினைக்கையில்‌, என்‌ அனுபவத்தில்‌ 
நான்‌ பெற்ற கண்ணீர்க்‌ காட்சிகள்‌ என்‌ மனதிற்கு வருகின்றன. 
(20:36-21:1 காணவும்‌; “G௦ Be With You” என்ற பாடலை 
சற்றாவது கண்ணீர்‌ சிந்தாமல்‌ எனது மனைவியால்‌ பாட 
முடியாது.) பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ கண்ணீர்‌ சிந்தாமலிருப்பது 
கடினம்‌ என்று உணர்ந்தாலும்‌, சபையார்களை ஆவிக்குரிய 
குலைமைத்துவமில்லாமல்‌ விட்டுவிடவில்லை என்ற உறுதி 
யான திருப்தியை அவர்கள்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. ஒவ்வொரு 
ஊழியக்காரரும்‌ விட்டுச்‌ செல்லும்‌ வேளையில்‌, சுய ஆளுகை 
யுடைய, சுயமாய்த்‌ தாங்கக்‌ கூடிய, சுயமாய்ப்‌ பரவக்‌ கூடிய 
சபையாக விட்டுச்‌ செல்வதே ஒவ்வொரு ஊழியக்காரரின்‌ 
இலக்காக இருக்க வேண்டும்‌. 








தேவன்‌ அவர்களுக்கு 
அந்தியோகியாவினால்‌ உறுதிப்பாட்டைக்‌ 
கொடுத்தார்‌ (14:24-28) 


பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்கள்‌ ஊழியத்தை நிறைவேற்றிய 
பிறகு வீடு நோக்கிப்‌ புறப்பட்டார்கள்‌.” “பின்பு பிசீதியா'* 
நாட்டைக்‌ கடந்து, பம்பிலியா நாட்டிற்கு வந்து” (வ. 24), அங்கு 
யோவான்‌ மாற்கு இதற்கு முன்பு அவர்களை விட்டுப்‌ பிரிந்த 
இடமாகிய பொர்கே'” பட்டணத்திற்கு வந்தார்கள்‌ (13:13). 
இதற்கு முன்‌ அவர்கள்‌ அந்தப்‌ பட்டணத்தில்‌ பிரசங்கித்திருக்க 
வில்லை (ஒருவேளை பவுல்‌ சுகவீனமடைந்து இருந்ததால்‌ 
பிரசங்கியாமல்‌ போயிருக்கலாம்‌; 13:13, 14க்கான குறிப்பு 
களைக்‌ காணவும்‌); ஆனால்‌, இப்பொழுது அவர்கள்‌ அங்கு 
வந்து இருந்த வேளையில்‌, இயேசுவைப்‌ பற்றி மக்களிடத்தில்‌ 
பேசினார்கள்‌. பிறகு, “பெர்கே ஊரில்‌ வசனத்தைப்‌ பிரசங்‌ 
கத்து, அத்தலியா பட்டணத்திற்குப்‌ போனார்கள்‌” (14:25), 
அதுவே அப்பகுதியில்‌ பிரதான துறைமுகமாய்‌ இருந்தது. அங்கு 
தாங்கள்‌ போகவிரும்பிய இடத்திற்குப்‌ புறப்பட்டுச்‌ செல்லும்‌ 
ஒரு கப்பலைக்‌ கண்டார்கள்‌. 

அவர்களின்‌ திரும்பும்‌ பயணத்தில்‌ இந்த இடம்‌ வரைக்கும்‌, 
போன வழியிலேயே திரும்பி வந்திருந்தார்கள்‌. ஆகையால்‌ 
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அவர்கள்‌ அடுத்து சீப்புரு தீவுக்குச்‌ சென்றிருப்பார்கள்‌ 
என்று நாம்‌ எதிர்பார்க்க முடியும்‌. இதற்கு மாறாக, “அங்கே 
[அத்தலியாவில்‌] கப்பல்‌ ஏறி ... அந்தியோகியாவுக்கு வந்தார்‌ 
கள்‌” (வ. 26). அவர்கள்‌ ஏன்‌ சீப்புரு தீவுக்கு திரும்பிச்‌ செல்ல 
வில்லை என்று நாம்‌ அறியவில்லை. ஒருவேளை அவர்கள்‌ 
அந்தியோகியாவுக்கு நேரடியாகச்‌ செல்லும்‌ ஒரு கப்பலைக்‌ 
கண்டு அவ்வேளையில்‌ சீப்புரு தீவுக்குச்‌ செல்வது அவ்வளவு 
முக்கியமல்ல என்று முடிவு செய்திருக்கலாம்‌. காரணம்‌ 
என்னவாயிருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ நேரடியாக அந்தியோகியா 
வுக்கு கடற்பயணம்‌ செய்தார்கள்‌ “.. தாங்கள்‌ நிறைவேற்றின 
கிரியைக்காகத்‌”' தேவனுடைய கிருபைக்கு”' ஒப்புவிக்கப்பட்டுப்‌ 
புறப்பட்டு அந்தியோகியாவுக்கு வந்தார்கள்‌” (வ. 269. 

அவர்கள்‌ ஒரு வருடத்திற்கும்‌ மேலாக, அல்லது சில 
வருடங்களாக” நற்செய்திப்‌ பயணத்தில்‌ இருந்ததால்‌ அந்தக்‌ 
காலகட்டத்தில்‌ அந்தியோகியா சபையார்‌ இவர்களிடமிருந்து 
எந்தத்‌ தகவலும்‌ பெற்றிருந்ததில்லை. (சீப்புரு தீவில்‌ நடந்த 
ஊழியம்‌ பற்றி யோவான்‌ மாற்கு திரும்பி வந்தபோது 
கூறியிருக்கலாம்‌ என்பது ஒரு விதி விலக்காகும்‌.) “பர்னபாவும்‌, 
பவுலும்‌ திரும்பி விட்டார்கள்‌” என்ற வார்த்தை பரவிய போது 
கிறிஸ்தவ சமூகத்தில்‌ எழுந்து பரவிய உணர்வுக்‌ கிளர்ச்சியைக்‌ 
கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌! ஊழியக்காரர்கள்‌ அறிக்கை கொடுக்க 
ஆவலாயிருந்தார்கள்‌, சீஷர்கள்‌ அதைக்‌ கேட்க ஆவலாயிருந்தார்‌ 
கள்‌. ஆகையால்‌ “அவர்கள்‌ அங்கே சேர்ந்தபொழுது சபையைக்‌ 
கூடி வரச்செய்து, தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு செய்தவைகளை ... 
அறிவித்து” (வ. 27௮). கிறிஸ்தவர்களின்‌ சபை கூடுகையில்‌ ஊழிய 
அறிக்கை கொடுப்பது வசனரீதியானதே; தேவனுக்கு மகிமையைச்‌ 
செலுத்துவதே அதிக முக்கியமாகும்‌. 

மெக்கார்வி அவர்கள்‌, “கடினமான யுத்தம்‌ செய்து களத்தி 
லிருந்து நற்செய்தியுடன்‌ திரும்பி வரும்‌ ஒருவர்‌, கூறப்படாத 
தமது வரலாறு என்ற சுமையினால்‌ மூச்சுத்‌ திணறிவிடுகின்றார்‌” 
என்று கூறினார்‌. இந்தக்‌ கூற்று எவ்வளவு உண்மையானதென்று 
நான்‌ அறிவேன்‌ - எனது (ஊழிய) வரலாற்றைக்‌ கூற எனக்கு 
வாய்ப்பளித்த சபைகளுக்கும்‌, நான்‌ செய்த ஊழியத்தின்மேல்‌ 
நம்பிக்கையை மறுபடியும்‌ உறுதி செய்த சபைகளுக்கும்‌ நான்‌ 
எவ்வளவு நன்றியுள்ளவனாய்‌ இருக்கின்றேன்‌! ஊழிய 
அறிக்கையைத்‌ தவிர்க்க முயற்சி செய்யும்‌ ஒரு சபையானது 
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தனது ஊழியத்தைப்‌ புரிந்து கொள்வதில்லை. 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌, தங்கள்‌ ஊழிய அறிக்கையில்‌, 
“அவா்‌ [தேவன்‌] புறஜாதிகளுக்கு விசுவாசத்தின்‌ கதவைத்‌ 
திறந்ததையும்‌” (வ. 27ஆ) அந்தியோகியாவின்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களுக்குக்‌ கூறினார்கள்‌. “திறந்த கதவு” என்ற கருத்தானது புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ (1 கொரி. 16:9; 2 கொரி. 2:12; கொலோ. 4:3; 
வெளி. 3:8) அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுகின்றது. இதன்‌ 
அடிப்படை அர்த்தம்‌ “வாய்ப்பு” என்பதாகும்‌: பவுலையும்‌ 
பர்னபாவையும்‌ பிரசங்கிக்க அனுப்பியதன்‌ மூலம்‌ விசுவாசித்து 
இரட்சிப்படைவதற்கான வாய்ப்பைத்‌ தேவன்‌ புறஜாதியா 
ருக்குக்‌ கொடுத்தார்‌.” மாபெரும்‌ வாய்ப்பு என்பது இச்சொற்‌ 
றொடரின்‌ மறை கருத்தாய்‌ உள்ளது: முதல்‌ பயணத்தின்‌ 
விளைவாக புறஜாதியார்‌ அநேகர்‌ கிறிஸ்தவர்களானார்கள்‌. 
அந்தியோகியா சபையில்‌ பெரிய சந்தோஷம்‌ ஏற்பட்டிருக்கும்‌ 
என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை. 

“திறந்த கதவு” என்ற கருத்தானது, வாய்ப்பின்‌ கதவு வழியே 
சிரமமின்றிப்‌ பிரவேசித்து விடலாம்‌ என்ற அர்த்தம்‌ தருவ 
தில்லை என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌ (1 கொரி. 16:9). பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ தங்களுக்காகத்‌ திறந்த கதவின்‌ அனுகூலத்தைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்ள உபத்திரவப்பட வேண்டியிருந்தது. நம்மில்‌ 
சிலர்‌ தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்ட திறந்த கதவுகளை, அந்த 
வாய்ப்புகள்‌ அதிக கடினமாகவும்‌, இருதய நோவை ஏற்படுத்து 
வதாகவும்‌ தோன்றுவதால்‌ தவறவிட்டு விடுகின்றோம்‌! 

பவுலின்‌ முதல்‌ ஊழியப்‌ பயணம்‌ முடிந்த போது, 
அப்பயணத்தில்‌ அவரும்‌ பர்னபாவும்‌ ஏறக்குறைய 1,300 
மைல்கள்‌ பயணம்‌ செய்திருந்தார்கள்‌! அதில்‌ 500 மைல்கள்‌ 
அக்காலத்தில்‌ இருந்த நம்பிக்கையற்ற மரக்கலங்கள்‌ மூலம்‌ 
கடலிலும்‌, 800 மைல்கள்‌ அக்காலத்தில்‌ பூமியில்‌ இருந்த 
கரடுமுரடான மற்றும்‌ அபாயம்‌ நிறைந்த சாலைகளின்‌ 
வழியாகவும்‌ சென்றிருந்தார்கள்‌ (15:26 ஐக்‌ கவனிக்கவும்‌). அது 
வரலாற்றை ஏற்படுத்தும்‌ ஒரு பயணமாக இருந்தது. 
இப்பொழுது அவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆவிக்குரிய மின்கலங்களைப்‌ 
புதுப்பித்துக்‌ கொள்ள வேண்டியதாயிற்று. இவ்விடத்தில்‌, 
“அங்கே சீஷருடனே கூட அநேக நாள்‌ சஞ்சரித்திருந்தார்கள்‌” 
என்பதுடன்‌ இவ்வரலாறு முடிவடைகின்றது (வ. 28). பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ அங்கு நிரந்தரமாய்த்‌ தங்கியிருக்கவில்லை 
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என்பதையும்‌, மறுபடியும்‌ அவர்கள்‌ கங்கள்‌ மூட்டை 
முடிச்சுகளைக்‌ கட்டிக்‌ கொண்டு தூரகேசங்களுக்குச்‌ செல்ல 
வேண்டிய வேளை வரும்‌ என்பதையும்‌ இந்த வார்த்தைகள்‌ 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகின்றன. 


முடிவுரை 

இப்பொழுது நாம்‌ படித்த வேதவசனப்‌ பகுதியில்‌ நமக்கு 
அநேக பாடங்கள்‌ தரப்பட்டிருக்கின்றன. நாம்‌ நிறைவேற்றும்‌ 
எல்லா ஊழியங்களுக்கும்‌ தேவனை மகிமைப்படுத்த 
வேண்டும்‌ என்பதையே அடிப்படையில்‌ நான்‌ வலியுறுத்தி 
யிருக்கின்றேன்‌ - பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோடியாவில்‌ 
ஊழிய அறிக்கை கொடுத்த போது இதையே செய்தார்கள்‌. 
ஆயினும்‌ இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ மற்ற பாடங்களும்‌ 
இருக்கின்றன, அவைகளில்‌ இழந்து போகப்பட்டவர்களுக் 
கான விலையேறிய செய்தியும்‌ அடங்கும்‌: நீங்கள்‌ ஒரு 
புறஜாதியாராயிருந்தால்‌ (அநேகமாக அப்படித்தான்‌ இருப்பீர்‌ 
கள்‌), தேவன்‌ புறஜாதியாருக்குக்‌ கதவைத்‌ திறந்தார்‌ என்பதை 
உணர்வது ஒரு அற்புதமான அனுபவமாயிருக்கும்‌ - அந்தக்‌ 
கதவு இன்னமும்‌ திறந்துள்ளது! உங்கள்‌ கர்த்தரை நீங்கள்‌ 
விசுவாசித்து, அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிவதன்‌ மூலம்‌ இன்றும்‌ 
அக்கதவின்‌ வழியாக நீங்கள்‌ பிரவேசிக்க முடியும்‌! 

இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ உள்ள இன்னொரு பாடமாவது: 
ஒருவர்‌ தாம்‌ கிறிஸ்தவராவதற்கு முன்பு “செல்லுஞ்‌ செலவைக்‌ 
கணக்குப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌” (லூக்‌. 14:28-30). கலாத்தியாவில்‌ 
இருந்த சீஷர்களுக்குக்‌ கூறப்பட்டதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌: 
“நாம்‌ அநேக உபத்திரவங்களின்‌ வழியாய்த்‌ தேவனுடைய 
ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க வேண்டும்‌” (வ. 22). கர்த்தர்‌ சுலபமான 
ஒரு வாழ்க்கையை வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யவில்லை. இருப்‌ 
பினும்‌, அவர்‌ நம்மோடு இருப்பதாக வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்துள்ளார்‌ - பரலோகத்தில்‌ அவரோடு இருப்போம்‌ என்ற 
நம்பிக்கையானது நாம்‌ செய்யும்‌ ஒவ்வொரு தியாகத்தையும்‌ 
மதிப்புள்ளதாக்குகின்றது! 

நீங்கள்‌ இன்னும்‌ கிறிஸ்தவராகாதிருந்தால்‌, உங்கள்‌ வாழ்‌ 
நாளைக்‌ கர்த்தருக்கென்று நீங்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொடுப்பதற்காக 
ஜெபம்‌ செய்கின்றேன்‌. அவருடைய வாய்ப்பின்‌ கதவானது 
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உங்களுக்காகத்‌ திறந்திருக்கும்பொழுதே அதன்‌ வழியாகப்‌ 
பிரவேசியுங்கள்‌!”” 


௫ 


்‌ பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


ல 


“முதலாவது ஊழிய அறிக்கை” என்பது இந்தப்‌ பாடத்திற்‌ 
கான இன்னொரு தலைப்பாக இருக்க முடியும்‌. ஊழியக்‌ 
காரர்களின்‌ கூட்டத்திற்கோ அல்லது பயிற்சி ஊழியார்களுக்கோ 
இந்தப்‌ பாடத்தை நான்‌ நடத்தினால்‌, “பின்‌ கண்டவைகளைச்‌ 
செய்யாத வரைக்கும்‌ ஊழியம்‌ நிறைவடைவதில்லை” என்று 
அப்பாடத்திற்குத்‌ தலைப்பிட்டு, பின்வரும்‌ நான்கு சிந்தனை 
களைக்‌ தருவதுண்டு: (1) நீங்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்தவர்‌ 
களுக்குத்‌ தொடர்ந்து போதித்தல்‌, (2) சபையில்‌ தலைமைத்து 
வத்தை வளர்த்தல்‌, (3) உங்களுக்கு உதவும்‌ சபை(களு)க்குத்‌ 
தகவல்‌ அறிவித்தல்‌, (4) தேவனுக்கு மகிமையைச்‌ செலுத்துதல்‌. 

இப்பாடமானது நீங்கள்‌ ஆராதிக்கும்‌ சபைக்கு கடந்த 
ஆண்டிலோ அல்லது காலத்திலோ தேவன்‌ அருளிச்‌ செய்த 
வைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பிரசங்கிப்பதற்குரிய மிதி பலகையாக (5றiறத 
board) பயன்படக்கூடும்‌. 





குறிப்புகள்‌ 
“உடன்படுதல்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது 
“பொதுவில்‌ அனுபவித்தல்‌” என்ற அர்த்தம்‌ தரும்‌ ௦0௦/௭ என்ற வார்த்தையின்‌ 
ஒரு வடிவமாகும்‌ (87% யில்‌ “fll0௦shiற” என்றுள்ளது). பவுல்‌, பிலிப்பிப்‌ 
பட்டணத்துக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஊழியத்தில்‌ தன்னுடன்‌ பகிர்ந்து கொண்டதாகக்‌ 
கூறினார்‌. அங்கு எதிர்ப்பு இல்லையென்ற உண்மையைப்‌ பவுல்‌ குறிப்பிட்டதோடு 
மட்டுமின்றி, பவுல்‌ தாம்‌ உபத்திரவப்பட்ட கலாத்தியாவின்‌ பட்டணங்களின்‌ 
பட்டியலில்‌ தொபையைச்‌ சேர்க்கவில்லை என்பதையும்‌ கவனியுங்கள்‌ (2 தீமோ. 
3:11). “பவுல்‌ தெர்பைக்கு மறுபடியும்‌ சென்றார்‌ (16:1). *K]Vயில்‌ “teach” 
என்றுள்ளது, ஆனால்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ “ah” என்பதற்குரிய வழக்கமான 
வார்த்தை பயன்படுத்தப்படவில்லை. “சீஷா்‌” என்ற வார்த்தையின்‌ வினைவடிவம்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளதால்‌ “சஷராக்கி” என்பதே சிறந்த மொழிபெயர்ப்டாகும்‌. 
நாம்‌ போதிக்காமல்‌ யாரையும்‌ “சஷராக்க [கற்பவர்களாக்க] முடியாது” என்பது 
உண்மையே, எனவேதான்‌ அடுத்ததாக போதித்தல்‌ என்ற கருத்து வருகின்றது. 518157 
யில்‌ “௦றரீர/ஙiறஜ” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள (தமிழில்‌ “திடப்படுத்தி? 
என்றுள்ள) கிரேக்க வார்த்தைக்கும்‌, “ஏழுதிருவருட சாதனங்களில்‌” ஒன்றாகக்‌ 
கற்பனையில்‌ ஏற்பட்ட “திடப்படுத்தும்‌ சடங்கு” அல்லது “உறுதி பூசுதல்‌ சடங்கு” 
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என்ற சடங்குக்கும்‌ எவ்வித சம்பந்தமும்‌ இல்லை. NASBயில்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டப்படுகின்றபடி, இவ்விடத்தில்‌ இந்த கிரேக்க வார்த்தை “பெலப்படுத்துதல்‌” 
என்ற அர்த்தத்தை மட்டுமே தருவதாயுள்ளது, இது பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபா 
ஆகியோருடைய புத்தி சொல்லும்‌ வார்த்தைகளினால்‌ நடந்தது. ““வசனத்தின்படி 
யில்லாமல்‌ ஒழுங்கமைவு பெற்றிருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌, வசனத்தின்படியாக 
ஒழுங்கமைவு இல்லாமல்‌ இருப்பது மேல்‌” என்ற பழமொழியானது - 
முன்னோடிகளை உருவாக்கி வளர்க்காததற்கு ஒரு சாக்குப்‌ போக்காகக்‌ 
கூறப்படாத வரையில்‌ - மிகவும்‌ மதிப்புள்ளதாகும்‌. தத்து 2:2, 3ல்‌ றரesby£er என்ற 
வார்த்தையின்‌ பெயர்‌ உரிச்‌ சொல்‌ வடிவமொன்று பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
இவ்வார்த்தை NASB யில்‌ “௦102” என்றும்‌, KIV யில்‌ “82௦0” என்றும்‌, தமிழில்‌ “முதிர்‌ 
வயதுள்ள?” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. “அநேக நாமகரணக்‌ 
கூட்டங்களில்‌ ஒரு “றக5t௦ர”ஐ ஏற்படுத்தும்‌ அமைப்பானது வேதாகமத்தின்படி 
யானது அல்ல. இது சபையில்‌ முன்னோடிப்‌ பொறுப்பில்‌ உள்ளவர்கள்‌ அல்லது 
ஊழியக்காரர்கள்‌ ஆகியவர்களில்‌ எவரும்‌ பின்பற்றக்‌ கூடிய மிக உன்னதமான 
நடைமுறையாகும்‌. அவர்கள்‌ முதலாவது உதவிக்காரர்களாகச்‌ செயல்படவில்லை 
என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. உதவிக்காரராகச்‌ செயல்படுவதென்பது மூப்பராவதற்கு 
அடிப்படைப்‌ பயிற்சியென்று சிலர்‌ தவறான கருத்துக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌, இது 
உண்மையல்ல. மூப்பராயிருத்தல்‌ மற்றும்‌ உதவிக்காரராயிருத்தல்‌ ஆகியவை 
இரண்டு தனித்தனி ஊழியங்கள்‌ ஆகும்‌. மாபெரும்‌ உதவிக்காரராயிருக்கும்‌ சில 
மனிதர்கள்‌ ஒருபோதும்‌ மாபெரும்‌ மூப்பர்களாவதில்லை. 

“ஒரே மனைவியையுடைய புருஷனாயிருக்க வேண்டும்‌” என்பது “முழு 
நிறைவான” ஒன்றாகும்‌. இந்த ஏழாவது பகுதியில்‌ “ஏற்படுத்தப்பட வேண்டும்‌” 
என்ற சொற்றொடரை நான்‌ அநேக முறைகள்‌ பயன்படுத்துவேன்‌. ஏனென்றால்‌ 
தத்து 1:5ல்‌ “ஏற்படுத்தி” “ஏறற௦பா!” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தையானது “ஏற்படுத்தி” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ உடையதாய்‌ இருக்கின்றது. 
அப்‌. 14:23ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள வார்த்தையில்‌ இருந்து இது மாறுபட்டதாகும்‌ 
(ஆனால்‌ தமிழில்‌ அப்‌. 14:23 மற்றும்‌ இத்து 1:5 ஆகியவற்றில்‌ ஒரே விதமான 
வார்த்தைதான்‌ பயன்பட்டுள்ளது), ஆனால்‌ ஒரே செயல்முறையைக்‌ குறிக்கப்‌ 
பயன்படுகின்றன. ']V யில்‌ மதவியல்‌ சார்புப்‌ பொருள்‌ கொண்ட “01மம்‌௦0” என்ற 
வார்த்தையுள்ளது, ஆனால்‌ மூலகிரேக்க மொழியில்‌ இப்படியில்லை. “ஏற்படுத்தி” 
(Appointed - நியமித்தல்‌) என்பதே இன்றைய நாளுக்கான சிறந்த மொழிபெயர்ப்‌ 
பாகும்‌. “Dative case என்று ஆங்கிலத்தில்‌ அழைக்கப்படும்‌ இலக்கணச்‌ சொல்லானது 
“பிரதி செயப்படு பொருளை” வழக்கமாய்‌ குறிப்பிடுகின்றது, இது ஒரு முன்னிடைச்‌ 
சொல்லுடன்‌ சேர்ந்து வரும்‌. “அநேக உள்ளூர்‌ சபைகளில்‌ மற்றவர்களை விட 
அறிவிலும்‌, பக்குவத்திலும்‌ முதிர்வடைந்த மனிதர்கள்‌ இருக்கின்றார்கள்‌, சபையின்‌ 
தேர்ந்தெடுப்பு செயல்பாடுகளில்‌ இவர்கள்‌ உதவி செய்வது தவறில்லை, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ “சொந்த மனிதர்கள்‌” தேர்ந்தெடுக்கப்படும்படியாக செயல்‌ 
முறையைத்‌ தங்களுக்குச்‌ சாதகமாகப்‌ பயன்படுத்தி விடக்‌ கூடாது. மூப்பர்கள்‌ 
உள்ள ஒரு உள்ளூர்‌ சபையில்‌ கூடுதலாக மூப்பர்கள்‌ நியமிக்கப்படுகையில்‌, 
ஏற்கனவே உள்ள மூப்பார்கள்தான்‌ தேர்ந்தெடுக்கும்‌ செயல்முறையை வழி நடத்திச்‌ 
செல்லுகின்றார்கள்‌. '““ஏற்படுத்தி” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தையின்‌ மூல வடிவமானது “கைகளை நீட்டுதல்‌” என்ற அர்த்தம்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, கைகளை உயர்த்தி வாக்களித்தல்‌ என்று இது அர்த்தப்படு 
வதாக எடுத்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. சபையார்‌ யாவராலும்‌ இவர்கள்‌ அதிகமாய்‌ 
விரும்பப்படுகிறார்களா என்பதல்ல, வசன ரீதியாக உள்ள தகுதியாம்சங்களை 
இவர்கள்‌ அடைந்துள்ளார்களா என்பதே முக்கியமாகும்‌. “பவுலும்‌ சீலாவும்‌ 
சபைகளை மறுபடியும்‌ பார்வையிட்டார்கள்‌ (15:40-16:6). '*கலாத்தியாவில்‌ இருந்த 
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சபைகளில்‌ இரண்டு சபைகள்‌ (அந்தியோகியா மற்றும்‌ இக்கோனியா) பிசீதியாவில்‌ 
இருந்தன. '”பெர்கேயில்‌ யாரேனும்‌ கீழ்ப்படிந்திருந்தாலும்‌, லூக்கா அதைப்‌ பற்றி 
ஒன்றும்‌ கூறவில்லை, பவுல்‌ மறுபடியும்‌ அங்கே திரும்பி வந்தார்‌ என்று 
சுட்டிக்காட்டப்‌ படவும்‌ இல்லை. பவுலும்‌ பானபாவும்‌ கப்பலுக்காகக்‌ காத்திருந்த 
போது நேரத்தைப்‌ பயன்படுத்துவதற்காக அங்கு பிரசங்கித்தார்கள்‌ என்றும்‌, 
அப்பகுதியில்‌ சுவிசேஷத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ மக்களைக்‌ கண்டதால்‌ அல்ல 
வென்றும்‌ சில விளக்கவுரையாளர்கள்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌. அப்படியிருந்தால்‌, 
அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ செல்ல வேண்டிய இடத்திற்குப்‌ போகும்‌ கப்பலைக்‌ காணாமல்‌, 
அத்தாலியாவுக்குச்‌ சென்று கப்பல்‌ ஏறினார்கள்‌ என்று ஆகின்றது (அதையே 
அவர்கள்‌ செய்தார்கள்‌). “”அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையானது பவுலையும்‌ 
பர்னபாவையும்‌ “கர்த்தருடைய கிருபைக்கு ஒப்புவித்தது.”” இது இவ்விரு 
மனிதர்களும்‌ கலாத்தியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களை “அவர்கள்‌ விசுவாசித்துப்‌ 
பற்றிக்கொண்ட கர்த்தருக்கு ஒப்புவித்த” செயல்பாட்டுக்கு ஏற்றதாகவே இருந்தது 
(14:23). இவ்விரு ஆசீர்வாதங்களுமே அவைகளைப்‌ பெறுபவர்களைக்‌ 
கர்த்தருடைய பராமரிப்பில்‌ ஒப்புவிப்பதைக்‌ குறிக்கின்றது. 

“தாங்கள்‌ நிறைவேற்றின கிரியைக்காக” என்ற சொற்றொடரை நான்‌ மிகவும்‌ 
விரும்புகின்றேன்‌. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ ஒரு ஊழியத்தைச்‌ செய்யச்‌ சென்றார்கள்‌, 
அதை நிறைவேற்றினார்கள்‌! “முதலாம்‌ பயணம்‌ எவ்வளவு காலம்‌ நடந்தது 
என்பதைக்‌ கணக்கிடுவது முடியாத செயலாய்‌ இருக்கின்றது. நாள்‌ கணக்க&ட்டுப்‌ 
பிரச்சனைகளுடன்‌, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோகியாவுக்குத்‌ திரும்பி வந்து 
குங்கியிருந்த “அநேக நாட்கள்‌” என்பது எவ்வளவென்றும்‌ நமக்குத்‌ தெரியவில்லை 
(14:28). அது ஏறக்குறைய ஒரு ஆண்டு என்று கொண்டால்‌, பயணமானது இரண்டு 
அல்லது மூன்று ஆண்டுகள்‌ நடந்திருக்க வேண்டும்‌. அது இரண்டு ஆண்டுகள்‌ என்று 
கொண்டால்‌, பயணமானது ஒன்று அல்லது ஒன்றறை ஆண்டுகள்‌ நடந்திருக்க 
வேண்டும்‌. ““புறஜாதியாருக்கு விசுவாசத்தின்‌ கதவைத்‌ தஇறந்தார்‌”” என்ற 
சொற்றொடரானது, பாவியின்‌ இருதயத்தில்‌ “பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ நேரடிக்‌ 
கிரியை பற்றி” ஒன்றும்‌ செய்வதற்கில்லை. “தேவன்‌ தரும்‌ வாய்ப்புகளை நாம்‌ 
வெறுத்து ஒதுக்கும்போது, பெரும்பாலும்‌ அவர்‌ அந்த வாய்ப்புகளை நீக்கிப்‌ 
போடுகின்றார்‌ என்பதையே வேதாகமம்‌ போதிக்கின்றது. 
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ககுவை அறைந்து 
மூருபவார்கள்‌ [1551-5] 


நான்‌ சென்று சேர வேண்டிய இடத்தைப்‌ பற்றி நினைத்துக்‌ 
கொண்டு காரை ஓட்டிச்‌ சென்று கொண்டிருக்கையில்‌ எனது 
கவனம்‌ வேறு எதன்மீதும்‌ படியாது இருந்த வேளையில்‌ எனது 
கார்‌ எதன்‌ மீதோ மோதி - டெரம்‌-எனது தலை காரின்‌ 
கூரையின்‌ மீது மோதும்படி நான்‌ இருக்கையிலிருந்து எழும்பிக்‌ 
குதிக்கும்படி யாயிற்று. எனது நினைவு ஒருமுகப்பட்டபோது, 
நான்‌ ஒரு பள்ளிக்கூடத்தின்‌ முன்பாக இருந்ததையும்‌, 
பள்ளிக்கூட அதிகாரிகள்‌ மாணவர்களின்‌ பாதுகாப்பிற்காக 
அந்தத்‌ தெருவில்‌ வேகத்‌ தடையைக்‌ கட்டியிருந்ததையும்‌ 
உணர்ந்தேன்‌. வேகத்‌ தடையின்மேல்‌ முட்டியபோது நான்‌ 
பெற்ற அதே உணர்வை அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தை வாசித்து, 
அதிகாரம்‌ 15 க்கு வருகையில்‌ நான்‌ பெறுகின்றேன்‌. பவுல்‌ தமது 
சுவிசேஷப்‌ பயணங்களுக்குத்‌ தயாராகிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌; 
எனது சிந்தையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அவர்‌ புதிய அந்நிய 
இடங்களின்‌ எல்லை வரைக்கும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்வதற்காகச்‌ சென்றார்‌. இதற்கு மாறாக - டெரம்‌ - எனக்கு 
எந்த விதத்திலும்‌ சம்பந்தப்படாத தகராறு, ஒரு சபையின்‌ 
அமளியைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்வதற்கு, லூக்கா எல்லாவற்றையும்‌ 
கஇரீச்சிட்டு நிறுத்துகிறார்‌ (நான்‌ இப்படி நினைத்தேன்‌). 

ஆண்டுகள்‌ பல கடந்தன, அப்‌. நடபடிகள்‌ 15 ஐப்‌ பற்றிய 
எனது மதிப்பீடானது மறுபடியும்‌ சரி பார்க்கப்பட்டது, இந்த 
அதிகாரத்தின்‌ முதல்‌ பகுதியில்‌ நடந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ மிகவும்‌ 
முக்கியமானவையாகும்‌ - இதற்கு லூக்கா ஒதுக்கியுள்ள இட 
அளவே ஆதாரம்‌ ஆகும்‌. அந்த “அமளி” மட்டும்‌ ஆய்வு 
செய்யப்பட்டு அமர்த்தப்படாதிருந்தால்‌, அதன்‌ பின்‌ 
நற்செய்திப்‌ பயணங்களே இருந்திருக்காது! இந்த விஷயமானது 
எனது காரியங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ சம்பந்தப்பட்டது - எனது 
இரட்சிப்பிலும்‌ - தொடர்புடையது என்று நான்‌ இப்பொழுது 
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உணருகின்றேன்‌. எனது வாழ்க்கையில்‌ நான்‌, சபையைக்‌ 
கலக்குகின்ற “பிரச்சனைகள்‌” அநேகம்‌ கண்டுள்ளேன்‌, ஆனால்‌ 
அப்‌. நடபடிகள்‌ 15ன்‌ பிரச்சனைக்கு முன்னால்‌ இவை யாவும்‌ 
முக்கியத்துவம்‌ குறைந்தவைகளாகி விடுகின்றன. 

அதிகாரம்‌ 14ன்‌ கடை சியில்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்களின்‌ 
முதலாம்‌ நற்செய்திப்‌ பயணத்தை முடித்துக்‌ கொண்டு மிகுந்த 
சந்தோஷ உணர்வுடன்‌ திரும்பி வந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌, கர்த்தர்‌ 
“புறஜாதிகளுக்கு விசுவாசத்தின்‌ கதவைத்‌ இறந்ததை” மிகுந்த 
ஆர்வத்துடன்‌ அறிவித்தார்கள்‌ (14:27) - பிசீதியாவின்‌ அந்தியோ 
கியா, இக்கோனியா, லீஸ்திரா மற்றும்‌ தெர்பை ஆகிய 
பட்டணங்களில்‌ புறஜாதியாரின்‌ சபைகள்‌ (சில யூதர்களும்‌ 
நம்பினார்கள்‌ (அப்‌. 14:1), ஆனால்‌ இந்த சபையில்‌ புறஜாதி 
யாரே பெரும்பான்மையினராய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌). 
நிலைநாட்டப்‌ பட்டதையும்‌ (14:20, 21, 23) புறஜாதியாரில்‌ 
அநேகர்‌ கிறிஸ்தவார்களானது பற்றியும்‌ அவர்கள்‌ அறிவித்தார்‌ 
கள்‌ (14:21)! தூர இடங்களில்‌ இருந்த புறஜாதியார்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ மனமுடையவர்களாயிருந்தார்கள்‌ என்பதைப்‌ 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ காண்பித்திருந்தார்கள்‌! ஒரு இழந்து 
போன உலகம்‌ காத்திருந்தது; ஏராளமான ஆத்துமாக்களின்‌ 
அறுவடை நிச்சயம்‌! ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவனும்‌ நிச்சயமாக 
சந்தோஷப்படுவான்‌. கர்த்தர்‌ “புறஜாதிகளுக்கு விசுவாசத்தின்‌ 
கதவைத்‌ திறந்தார்‌” என்பது பற்றி துரதிர்ஷ்ட வசமாக 
எல்லாரும்‌ சந்தோஷமடைந்து விடவில்லை. அந்தியோகியா 
வுக்கு வந்த மனிதர்கள்‌ அந்தக்‌ கதவை அறைந்து மூடுவதென்று 
விரைவிலேயே தீர்மானம்‌ செய்தார்கள்‌. இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌ 
அப்‌. நடபடிகள்‌ 15ல்‌ கதவை அறைந்து மூடியவர்களையும்‌- 
இன்றைய நாட்களில்‌ கதவை அறைந்து மூடுபவர்களையும்‌ 
பற்றி வெளிப்படுத்த விரும்புகன்றோம்‌. 

நமது வேதவசனப்‌ பகுதிக்கு நாம்‌ செல்வதற்கு முன்பு, 
இம்முரண்பாடு பற்றிய இன்னொரு விபரமானது கலாத்தி 
யருக்கு எழுதின நிருபத்தில்‌ நாம்‌ பெற வாய்ப்புள்ளது 
என்பதை நான்‌ குறிப்பிடுவது அவசியம்‌. கலாத்தியர்‌ 2:1-10 
பகுதிகளில்‌ உள்ள அதே நிகழ்ச்சிகளைப்‌ பற்றியே 
அப்‌. 15:1-85ல்‌ கூறுவதாக பழைமைவாகதக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ 
பாரம்பரியக்‌ கண்ணோட்டம்‌ கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌. 
F.W. Farrar என்ற எழுத்தாளர்‌ விளக்கப்படுத்துவது போல, 
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“இவ்விரண்டு விபரக்‌ குறிப்புகளிலும்‌, ஒரே விதமான மக்கள்‌, 
ஒரே விதமான நேரத்தில்‌, ஒரே விதமான இடத்தில்‌ இருந்து, 
ஒரே விதமான கருத்துக்குச்‌ சென்று, ஒரே விதமான கலகக்‌ 
காரர்களால்‌ ஒரே விதமான இடையூறு அடைந்து, ஒரே 
விதமான விளைவை பெறுகின்றார்கள்‌.” இவ்விரண்டு 
விபரங்களையும்‌ ஒப்புரவாக்குதலில்‌ சில இடர்ப்பாடுகள்‌ 
உள்ளன, ' ஆனால்‌ கலாத்தியர்‌ 2ன்‌ நிகழ்ச்சிகளைப்‌ பவுலின்‌ 
வாழ்வில்‌ எவ்விடத்தில்‌ நிகழ்ந்தது என்ற கருத்துக்‌ கொள்வதில்‌ 
இல்லாமல்‌ இவ்விடர்ப்பாடுகள்‌ உள்ளன. இவ்விரு விபரக்‌ 
குறிப்புகளும்‌ ஒரே நிகழ்ச்சியைக்‌ கூறாதிருந்தாலும்‌, ஒரே 
விதமான நிகழ்ச்சியைக்‌ கூறுவதால்‌ அப்‌. நடபடிகள்‌ 12ஐப்‌ 
பற்றிய நமது இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாமே, கலாத்தியரின்‌ சில 
விபரங்களையும்‌ உள்ளடக்குவோம்‌. 


அன்று கதவை அறைந்து மூடியவர்கள்‌ 


முரண்பாடு (15:1-3) 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்களின்‌ முதலாம்‌ நற்செய்திப்‌ 
பயணத்திற்குப்‌ பிறகு அந்தியோகியாவில்‌ தங்கி ஊழியம்‌ 
செய்த “அநேக நாட்களின்‌” போது (14:28) அவர்கள்‌ 
செய்திருந்த ஊழியத்தைப்‌ பற்றிய செய்தியானது எருசலேமை 
அடைந்தது என்பது தெளிவாகும்‌ - அதனால்‌ சில யூதர்கள்‌ 
கலக்கம்‌ அடைந்தார்கள்‌. பத்து வருடங்களுக்கு முன்பே 
பேதுரு கொர்நேலியுவின்‌ வீட்டாரை மனமாற்றியபோது 
புறஜாதியாருக்கு சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ செல்வது பற்றிய 
கேள்வி எருசலேமில்‌ எழுந்திருந்தது; அந்த வேளையில்‌ அது 
தூர்த்து வைக்கப்பட்டும்‌ இருந்தது (அப்‌. 11:1-18). சீரியாவின்‌ 
அந்தியோகியாவில்‌ புறஜாதியார்‌ அதிகம்‌ இருந்த உள்ளூர்‌ 
சபையானது நிலை நாட்டப்பட்ட போது அவர்களுக்கு உதவி 
செய்ய - அதாவது அந்த ஊழியத்திற்கு ஆசீர்வாதம்‌ பெற்றுத்தர 
- எருசலேம்‌ சபையார்‌ பர்னபாவை அனுப்பியும்‌ வைத்தார்கள்‌ 
(11:20-22). 

ஆயினும்‌, பவுல்‌, பர்னபா ஆகியோரின்‌ ஊழியமானது 
பழைய பயங்களை எழுப்பியது. யூதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
புறஜாதியார்‌ நற்செய்தியை வெகுவாக ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌ 
- ஓவ்வொரு யூதருக்கும்‌ ஆயிரக்கணக்கில்‌ என்ற விகிதத்தில்‌ 
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உலகத்தில்‌ புறஜாதியார்‌ இருந்தார்கள்‌. சபையானது 
ஏராளமான புறஜாதியாரால்‌ - அவர்களின்‌ தெய்வ நம்பிக்கை 
யற்ற கலாச்சாரங்கள்‌, மனநிலை, பழக்கங்கள்‌ ஆகியவற்றால்‌ 
நிரம்பி வழிந்ததையும்‌ மற்றும்‌ யூதர்களின்‌ மரணபயத்தின்‌ 
சாத்தியக்‌ கூறுகளையும்‌ காண முடிந்தது!” புறஜாதியார்‌ முழு 
ஐக்கியத்திற்குள்‌ கொண்டு வரப்படும்‌ முன்னர்‌ சரியான 
உபதேசத்தைப்‌ பெறுவதற்கும்‌, சரியான முறையில்‌ பழக்கப்‌ 
படுத்தப்படுவதற்கும்‌ ஏதாவது செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
அவர்கள்‌ (யூதர்கள்‌) நம்பினார்கள்‌. 

சிலருக்குத்‌ தீர்வு தெளிவாய்‌ இருந்தது: புறஜாதியாருக்கு 
எப்பொழுதும்‌ எது தேவையாயிருந்தது; அவர்கள்‌ யூதர்களாக 
வேண்டும்‌! புறஜாதியாரின்‌ கரடுமுரடான பழக்க வழக்கங்‌ 
களை மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணமானது மென்மையாக்க 
முடியும்‌, அதன்மூலம்‌ மனச்சாட்சிக்குக்‌ கட்டுப்பட்ட, 
பிரமாணத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்த யூத கிறிஸ்தவர்கள்‌ புறஜாதி 
யாரின்‌ பிரசன்னத்தகைச்‌ சகித்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌. (கொர்நேலி 
யுவின்‌ மனமாற்றத்தின்போது கலகம்‌ செய்த சிலர்‌, [11:2, 3] 
இப்போது “விருத்தசேதனமற்ற புறஜாதியாரை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதால்‌ நன்மை எதுவும்‌ விளையாது என்று அப்போதே 
உங்களுக்குச்‌ சொன்னோமே. இப்பொழுது அந்த ஏற்பாட்டி 
னால்‌ விளைந்த பேரழிவைப்‌ பார்த்தீர்களா?” என்று கூறியதை 
என்னால்‌ கற்பனை செய்ய முடிகின்றது!) 

இந்த “சீரழிவை” இல்லாமல்‌ பண்ண செயல்படத்‌ 
தொடங்க வேண்டிய இடம்‌ பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ 
அனுப்பி வைத்திருந்த, புறஜாதியாருக்கு நற்செய்தியறிவிக்கும்‌ 
மையமான அந்தியோகியாவேயாகும்‌. நாம்‌, “சிலர்‌ யூதேயா 
விலிருந்து வந்து; நீங்கள்‌ மோசேயினுடைய முறைமையின்‌ 
படியே விருத்தசேதனமடையாவிட்டால்‌, இரட்சிக்கப்பட 
மாட்டீர்கள்‌ என்று [அந்தியோகியாவிலிருந்த| சகோதரருக்குப்‌ 
போதகம்‌ பண்ணினார்கள்‌” (15:1) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 

யார்‌ வந்தார்கள்‌ என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “சிலர்‌ 
யூதேயாவிலிருந்து வந்து ...” - குறிப்பாக எருசலேமிலிருந்து 
மனிதர்கள்‌ வந்தார்கள்‌ (வ. 2-4). இவர்கள்‌ வசனம்‌ 5ல்‌ “பரிசேய 
சமயத்தாரில்‌ விசுவாசிகளான சிலர்‌” என்று அடையாளப்‌ 
படுத்தப்படும்‌ அதே மனிதர்களாயிருந்திருக்கலாம்‌. இங்குதான்‌ 
முதல்முதலாகப்‌ பவுலைத்‌ தவிரக்‌ கிறிஸ்தவார்களான மற்ற 
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பரிசேயர்களைப்‌ பற்றி நமக்குக்‌ கூறப்படுகின்றது. அவர்கள்‌ 
கிறிஸ்தவர்களானது பற்றி நாம்‌ வியப்படையலாம்‌, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ “ஒரு முக்கியமான கேள்வியின்‌ தவறான பக்கத்தில்‌ 
இருந்ததைக்‌ காண” நாம்‌ வியப்படைவதில்லை என்று 1.94. 
McGarvey கூறினார்‌. பரிசேயருடைய மார்க்கப்‌ பின்னணியை 
நாம்‌ மனதில்‌ நிறுத்தும்போது, ஒவ்வொருவரும்‌ பிரமாணத்‌ 
தைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்ற இயக்கத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
தலைமையாளர்களாய்‌ இருப்பதைக்‌ காண்பது மிகவும்‌ 
சுலபமாகும்‌. அவர்கள்‌ அந்தியோகியாவுக்கு வந்தபோது, 
அநேகமாகத்‌ தங்களை எருசலேம்‌ சபையின்‌ அதிகாரப்பூர்‌ 
வமான பிரதிநிதிகள்‌ என்று உரிமை கோரியிருந்திருப்பார்கள்‌ 
(வ. 24). எவ்வகையிலும்‌, அவர்கள்‌ எருசலேமிலிருந்து 
(பன்னிருவரின்‌ ஊழியத்திற்கு அடித்தளமான இடமாக 
அப்பொழுதும்‌ விளங்கிய அந்த இடத்திலிருந்து)” வந்தவர்கள்‌ 
என்ற உண்மையானது அவர்களின்‌ வார்த்தைகளுக்கு 
கனத்தைக்‌ கூட்டியது. 

அடுத்ததாக, அவர்கள்‌ போதித்ததைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 
“நீங்கள்‌ மோசேயினுடைய முறைமையின்படியே விருத்த 
சேதனமடையாவிட்டால்‌, இரட்சிக்கப்படமாட்டீர்கள்‌.”” 
இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ வாழ்ந்த ஆபிரகாமுடன்‌ 
தேவன்‌ செய்த உடன்படிக்கையின்‌ முக்கிய பாகமாக 
விருத்தசேதன ஆசரிப்பு விளங்கிற்று (ஆதி. 17:10-14, 23-27). 
ஆயினும்‌, எருசலேமிலிருந்து வந்த மனிதர்கள்‌ விருத்த 
சேதனத்தை ஆபிரகாமுடன்‌ இணைத்துப்‌ பேசவில்லை; 
மாறாக அவர்கள்‌ அந்த ஆசரிப்பை, மோசேயுடன்‌ இணைத்துப்‌ 
பேசினார்கள்‌, இவரால்‌ தரப்பட்ட நியாயப்பிரமாணமானது 
ஆபிரகாமின்‌ காலத்துக்கு ஐநூறு வருடங்களுக்குப்‌ பின்பு 
கரப்பட்டதாகும்‌. புறஜாதியார்‌ விருத்தசேதனத்திற்குத்‌ 
தங்களை ஒப்புக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்பது பற்றி மட்டும்‌ 
அவர்கள்‌ அக்கறைப்படாமல்‌, அவர்கள்‌ (புறஜாதியார்‌) 
யூதமார்க்கத்திற்கு மாறி, நியாயப்பிரமாணம்‌ முழுமையும்‌ கைக்‌ 
கொள்ளும்படி செய்ய வேண்டும்‌ என்பதே அவர்களின்‌ 
நோக்கமாயிருந்தது.* வசனம்‌ 5ல்‌ நாம்‌, “அப்பொழுது பரிசேய 
சமயத்தாரில்‌ விசுவாசிகளான சிலர்‌ எழுந்து, அவர்களை 
[அதாவது புறஜாதியாரை!] விருத்தசேதனம்‌ பண்ணுறெதும்‌ 
மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கைக்கொள்ளும்படி 
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அவர்களுக்குக்‌ தற்பிக்றெதும்‌ அவசியம்‌ என்றார்கள்‌. ” 

புறஜாதியார்‌ நியாயப்பிரமாணக்கைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்வது 
நல்லது என்று இம்மனிதர்கள்‌ கூறவில்லை; நியாயப்‌ 
பிரமாணத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிவதன்‌ மதிப்பைப்‌ பற்றி அவர்கள்‌ 
விவாதம்‌ பண்ணவில்லை; மாறாக யூதராவதின்‌ அவசியத்தைப்‌ 
பற்றியே அவர்கள்‌ போதித்தார்கள்‌. அந்தியோகியாவிலிருந்த 
புறஜாதியாரிடத்தில்‌ அவர்கள்‌, “மோசேயின்‌ முறைப்படி 
நீங்கள்‌ விருத்தசேதனமடையாவிட்டால்‌ இரட்சிக்கப்பட 
மாட்டீர்கள்‌” என்று கூறினார்கள்‌. விருத்தசேதனம்‌ செய்து 
கொள்வதென்பது விருப்பத்தேர்வாயிருந்தால்‌, புறஜாதியாரில்‌ 
சிலர்‌ மட்டுமே விருத்தசேதனம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வார்கள்‌ 
என்பதை அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌. ஆகையால்‌ இரட்சிப்‌ 
படைவதற்கு விருத்தசேதனம்‌ இன்றியமையாதது என்று 
அவர்கள்‌ போதித்தார்கள்‌! 

அவர்களின்‌ போதனை எப்படிப்பட்டது என்பதைப்‌ 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ கண்டார்கள்‌: அது புறஜாதியாரின்‌ 
மத்தியில்‌ அவர்கள்‌ செய்திருந்த ஊழியத்தை நேரடியாகத்‌ 
தாக்குவதாயிருந்தது - குறிப்பாக, புறஜாதியார்‌ யூதமார்க்கத்‌ 
தமைந்தவர்களாகும்படி கூறாமல்‌, கிறிஸ்து இயேசுவைப்‌ 
பற்றும்‌ விசுவாசத்தின்‌ அடிப்படையிலேயே புறஜாதியாரை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ வழக்கத்தைப்‌ பின்பற்றினார்கள்‌. அந்த 
நிலைப்பாடு (பரிசேயரின்‌ நிலைப்பாடு) தவறானதென்று 
இரண்டு ஊழியக்காரர்களும்‌ அறிந்தார்கள்‌. அந்த உபதேசத்‌ 
தின்‌ தொலை தூர விளைவுகளையும்‌ அவர்கள்‌ அறிந்தார்கள்‌. 
இந்த உபதேசம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டால்‌, கிறிஸ்தவம்‌ 
என்பது யூதமதத்தின்‌ “திருத்தப்பட்ட மறு வடிவம்‌” என்பதைத்‌ 
தவிர வேறு எவ்வகையிலும்‌ மேலானதாக முடியாது. எருசலே 
மிலிருந்து வந்தவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கதவைத்‌ 
திறக்கையில்‌, புறஜாதியாருக்குத்‌ திறக்கப்பட்டிருந்த விசுவாசத்‌ 
தின்‌ கதவை அறைந்து மூடினார்கள்‌, மற்றும்‌ “நீங்கள்‌ கிறிஸ்த 
வராக விரும்பினால்‌, இந்தக்‌ கதவின்‌ வழியாக நீங்கள்‌ வந்து, 
முதலில்‌ யூதராக வேண்டும்‌” என்றும்‌ கூறினார்கள்‌. தொற்று 
நோய்‌ போன்ற இந்த எண்ணமானது தாங்கள்‌ நிலைநாட்டி 
யிருந்த சபைகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பரவி விட முடியும்‌ 
என்பதைப்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அறிந்தார்கள்‌. இது நிறுத்தப்‌ 
பட வேண்டிய ஒரு மார்க்கபேதமாயிருந்தது. ஆகையால்‌, நாம்‌ 
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“அவர்களுக்கும்‌ பவுல்‌ பர்னபா என்பவர்களுக்கும்‌ மிகுந்த 
வாக்குவாகமும்‌ தர்க்கமும்‌ உண்டானது” (வ. 2௮; கலா. 2:5, 
13 ஐக்‌ காணவும்‌) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 

கலாத்தியர்‌ 2:1-10ன்‌ நிகழ்ச்சியானது, இதே சம்பவத்தைக்‌ 
கூறுமென்றால்‌, அந்தியோகியாவுக்கு வந்தவர்களைப்‌ பற்றி, 
“கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ நமக்கு உண்டான சுயாதனத்தை 
உளவு பார்த்து நம்மை நியாயப்பிரமாணத்திற்கு அடிமை 
களாக்கும்‌ பொருட்டாகப்‌ பக்க வழியாய்‌ நுழைந்த கள்ளச்‌ 
சகோதரர்கள்‌” என்று பவுல்‌ விளக்கப்படுத்தியிருந்தார்‌ (கலா. 
2:4). “சுயாதனம்‌” மற்றும்‌ “அடிமைத்தனம்‌” என்ற வார்த்தை 
களுக்கிடையில்‌ உள்ள முரண்பாட்டைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 
“கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ நமக்கு உண்டான சுயாதீனம்‌”, 
“நம்மை நியாயப்பிரமாணத்திற்கு அடிமைகளாக்கும்‌ பொருட்‌ 
டாக.” பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ புறஜாதியாருக்கு சுயாதனத்தைக்‌ 
கொண்டு வந்தார்கள்‌; யூதமார்க்கப்‌ போதகர்களோ (அல்லது 
பெரும்பாலும்‌ அமைக்கப்படும்‌ முறைமையின்படி, யூத 
போதகார்களோ) அவர்களை (புறஜாதியாரை) மறுபடியும்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ அடிமைத்தனத்துக்கு இட்டுச்‌ செல்ல 
விரும்பினார்கள்‌. 

கள்ள போதகார்களை எதிர்த்து நின்ற விஷயத்தில்‌, பவுல்‌ 
ஏவப்பட்ட ஒரு அப்போஸ்தலராகவே பேசினார்‌; அதுதான்‌ 
விஷயத்தை முடிவுக்குக்‌ கொண்டு வந்திருக்க வேண்டும்‌. 
ஆயினும்‌ ஆதியில்‌ இருந்த பன்னிருவரில்‌ ஒருவராகப்‌ பவுல்‌ 
இல்லாதிருந்ததால்‌, அவரது உபதேசமானது மற்ற அப்போஸ்‌ 
குலார்களின்‌ உபதேசத்தைப்‌ போல அதிகாரமுடையகென்று சில 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ நம்பவில்லை (2 கொரி. 10:13க்‌ காணவும்‌). 
இர்க்கதரிசிக்குச்‌ சொந்த ஊரில்‌ மதிப்பில்லை (யோவா. 4:44) 
என்ற நோய்க்‌ குறியினாலும்‌ பவுல்‌ பாதிக்கப்பட்டிருக்க 
வாய்ப்புண்டு. அவர்களின்‌ எண்ணம்‌ எதுவாயிருந்தாலும்‌, 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சகோதரர்கள்‌, “பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ அவர்களைச்‌ சேர்ந்த வேறு சிலரும்‌ எருசலேமி 
லிருக்கிற அப்போஸ்தலரிடத்திற்கும்‌ மூப்பரிடத்திற்கும்‌ 
போகவேண்டுமென்று தீர்மானித்தார்கள்‌” (அப்‌. 15:2௮). 
“வேறு சிலரும்‌” என்பவர்களில்‌ தீத்து என்ற பெயருள்ள இளம்‌ 
வாலிபர்‌ ஒருவரும்‌ அநேகமாய்‌ இருந்திருப்பார்‌ (கலா. 2:3).* 
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ஆலோசனைக்‌ கூட்டம்‌ (15:4-21) 

அவர்கள்‌ எருசலேமுக்கு வந்தபோது, “சபையாராலும்‌, 
அப்போஸ்தலராலும்‌, மூப்பராலும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்பட்ட 
போது, தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு செய்தவைகளை 
யெல்லாம்‌ அறிவித்தார்கள்‌” (15:4). இதற்கு முன்னதாக, 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌, அந்தியோகியாவின்‌ சபையாருக்கு, 
“தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு செய்திருந்தவைகளை ...” (14:27) 
அறிவித்து தேவனை மகிமைப்படுத்தியிருந்தார்கள்‌. இம்முறை 
தேவனை மகிமைப்படுத்துவதற்காக மட்டுமல்ல, தேவன்‌ 
புறஜாதிகளுக்கான தங்களுடைய ஊழியத்தை அங்க்கரித்தார்‌ 
என்பதைக்‌ காண்பிக்கவும்‌ அவர்கள்‌, “தேவன்‌ தங்களைக்‌ 
கொண்டு செய்தவைகளையெல்லாம்‌ அறிவித்தார்கள்‌. ” 

மிக விரைவிலேயே, “பரிசேய சமயத்தாரில்‌ விசுவாசிகளான 
சிலர்‌ எழுந்து அவர்களை [புறஜாதியாரை விருத்தசேதனம்‌ 
பண்ணுகிறதும்‌ மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கைக்‌ 
கொள்ளும்படி அவர்களுக்குக்‌ கற்பிக்கிறதும்‌ அவசியம்‌ 
என்றார்கள்‌” (வ. 5). கலாத்தியர்‌ 2ம்‌ அதிகாரமும்‌ இதே 
பயணத்தைக்‌ குறிப்பிடுறெதென்றால்‌, அவர்கள்‌ புறஜாதி 
கிறிஸ்தவரான கீத்துவையும்‌ கூட விருத்தசேதனம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்ளும்படி - அநேகமாக, தங்களின்‌ கூட்டத்தில்‌ அவர்‌ 
அமர்வதற்கு அனுமதிக்கப்படுவதற்கு அதை ஒரு தகுதியாம்‌ 
சமாக்கும்படி முயற்சி செய்து - வற்புறுத்தினார்கள்‌, ஆனால்‌ 
பவுல்‌ அகைக்‌ கேட்பவராயில்லை (கலா. 2:3, 5). 

விஷயங்கள்‌ தெளிவாயிருந்தன; வரையறைக்‌ கோடுகள்‌ 
வரையப்பட்டிருந்தன. தொடர்ந்து நடைபெற்ற கூட்டங்‌ 
களின்‌ தொடர்‌ பற்றி நமது அடுத்த பாடத்தில்‌ விபரமாக 
விவாதிக்கப்படும்‌. இந்தக்‌ கட்டுரையின்‌ நோக்கங்களை 
நிறைவேற்றுவதற்காக, அங்கு தரப்பட்ட ஒரு உரையின்‌ மேல்‌ 
நான்‌ கவனம்‌ செலுத்த விரும்புகின்றேன்‌. அப்‌. 15:6 வசன 
மானது, “அப்போஸ்தலரும்‌ மூப்பரும்‌ இந்தக்‌ காரியத்தைக்‌ 
குறித்து ஆலோசனை பண்ணும்படி கூடினார்கள்‌” என்று 
கூறுகின்றது. இது “சபையாரெல்லாரும்‌” கூடியிருந்த (வ. 22) 
ஒரு பொதுக்‌ கூட்ட மாக இருந்தது. “மிகுந்த தர்க்கம்‌ உண்டான 
போது, பேதுரு எழுந்து” (வ. 7௮). ஒரு பாலஸ்தீனிய யூதராக 
வளர்க்கப்பட்டிருந்த பேதுரு, தங்கள்‌ நிலை குறித்து இரக்கம்‌ 
கொள்வார்‌ என்று யூதமத போதகர்கள்‌ எதிர்பார்த்திருந்‌ 
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இருக்கலாம்‌. பேதுரு, பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபா ஆகியோருக்கு 
ஆதரவாகப்‌ பேசியகைக்‌ கேட்டு அவர்கள்‌ வியப்படைந்திருக்க 
வேண்டும்‌. பேதுருவின்‌ உரையானது (வ. 7-11) கொர்நேலியு 
மற்றும்‌ அவரது வீட்டாருடனான அனுபவத்தைச்‌ (அப்‌. 10; 
11:1-18) சுற்றிச்‌ சுழன்றது. முதலாவதாக பேதுரு, தேவன்‌ 
இரட்சிப்பின்‌ கதவைப்‌ புறஜாதியாருக்கும்‌ திறக்கும்படி 
தன்னிடம்‌ தெரிவித்ததைக்‌ கூறினார்‌, மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ 
அக்கதவின்‌ வழியே நுழைவதற்கு விருத்தசேதனத்தை அல்லது 
நியாயப்பிரமாணத்தை கைக்கொள்வதை ஒரு அவசியமான 
கட்டளையாக தேவன்‌ ஏற்படுத்தவில்லை என்றும்‌ கூறினார்‌. 





பேதுருவின்‌ விவாதங்கள்‌ வல்லமையுள்ளவைகளாய்‌ இருந்தன: 

(1) “இருதயங்களை அறிந்திருக்கிற தேவன்‌ ... பரிசுத்த 
ஆவியை ... அவர்களுக்கும்‌ தந்தருளி அவர்களைக்‌ குறித்து 
சாட்சி கொடுத்தார்‌” (வ. 8; அப்‌. நட. 2 பாகத்தில்‌ 
அப்‌. 10:44-48 க்கான விளக்கவுரை மற்றும்‌ அப்‌. 11:15-18 க்கான 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌). இருதயங்களை அறிதிறவர்‌ என்று 
அப்‌. நடபடிகளில்‌ தேவன்‌ அமைக்கப்படுவது இது 
இரண்டாவது முறையாகும்‌ (1:24 ஐக்‌ காணவும்‌). தேவன்‌ 
வெளித்கோற்றத்தைப்‌ பார்ப்பதில்லை, ஆனால்‌ இருதயத்தைப்‌ 
பார்க்கின்றார்‌ (1 சாமு. 16:7). யூதமதத்தார்‌, விருத்தசேதனமற்ற 
புறஜாதியாரின்‌ வெளிப்படையான பண்புகளைப்‌ பார்த்து, 
அவர்கள்‌ இராஜ்யத்திற்குத்‌ தகுதியற்றவர்கள்‌ என்று அறிவித்‌ 
தார்கள்‌; ஆனால்‌ தேவனோ அவர்களின்‌ இருதயங்களைப்‌ 
பார்த்து அவர்கள்‌ (யூதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌) தகுதியானவர்‌ 
களே என்று அறிவித்தார்‌! 

(2) தேவன்‌ யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ இடையில்‌ 
எவ்வித “வேறுபாட்டையும்‌ ஏற்படுத்தவில்லை”, “விசுவாசசத்‌ 
தினாலே அவர்கள்‌ இருதயங்களை அவர்‌ சுத்தமாக்கி” (வ. 15:9) 
- யூத கிறிஸ்தவர்களின்‌ இருதயங்கள்‌ சுத்தமாக்கப்பட்டிருந்தது 
போலவே, இவர்களின்‌ இருதயங்களும்‌ சுத்தமாக்கப்‌ 
பட்டிருந்தது. அவர்களின்‌ இருதயங்களானது, விருத்தசேதனம்‌ 
மற்றும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கைக்கொள்ளுதல்‌ ஆகிய 
வற்றால்‌ அல்ல மாறாக, “விசுவாசத்தினாலேயே” சுத்தமாக்கப்‌ 
பட்டிருந்தன. பேதுரு கொர்நேலியுவினிடத்தில்‌, “தேவன்‌ 
பட்சபாதமுள்ளவரல்ல” என்று கூறியிருந்தார்‌ (10:34); இந்தக்‌ 
குழுவினரிடத்தில்‌ அவர்‌, தேவன்‌, “வித்தியாசமிராதபடி 
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செய்தார்‌” என்று கூறினார்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
யூதார்கள்‌ விசுவாசித்து ஞானஸ்நானம்‌ பெற வேண்டியிருந்தது 
போலவே (2:37, 38), கொர்நேலியுவும்‌ அவர்‌ வீட்டாரும்‌ 
செய்ய வேண்டியதாயிருந்தது (10:43, 48). 

(3) யூதமார்க்கத்தார்‌, புறஜாதியாரை விருத்தசேதனத்தி 
னால்‌ கட்டுப்படுத்த முயற்சி செய்தபோது, அவர்கள்‌ 
தேவனைச்‌ “சோதிக்றெவர்களாய்‌” இருந்தார்கள்‌ (வ. 10ஆ. 
பிரமாணக்கைக்‌ கட்டுபவர்கள்‌, தாங்கள்‌ பவுல்‌ மற்றும்‌ 
பர்னபாவுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்ததாக எண்ணினார்கள்‌, 
ஆனால்‌ உண்மையில்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய நியாயத்‌ 
தீர்ப்பைக்‌ கேள்வி கேட்டு, அவருடைய பொறுமையைச்‌ 
சோதித்தார்கள்‌! (அப்‌. நட. 1 பாகத்தில்‌ அப்‌. 5:9க்கான 
குறிப்புகளை பார்க்கவும்‌.) 

(4) புறஜாதியாரைப்‌ பிரமாணத்திற்குக்‌ கட்டுப்படுத்துவ 
தினால்‌, அவர்கள்‌, “சீஷர்களின்‌ கழுத்தில்‌ நுகத்தடியைச்‌ 
சுமத்தினார்கள்‌” (ஒரு காளை மாட்டின்‌ கழுத்தில்‌ நுகம்‌ 
வைப்பது என்பதன்‌ நோக்கம்‌ நன்மையானதாயிருந்தது: அது 
இழுக்க வேண்டிய பாரத்தை அந்நுகம்‌ சமானமானதாய்‌ 
ஆக்கும்‌. ஆயினும்‌, பிரமாணத்தின்‌ “நுகம்‌” மிகவும்‌ கனமானதா 
யிருந்ததென்றும்‌, அது யூதர்களின்‌ சுமையைக்‌ கூட்டியது 
என்றும்‌ பேதுரு மறைமுகமாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இயேசுவும்‌ 
கூட தமது போதனையை ஒரு “நுகம்‌” [மத்‌. 11:30] என்றே 
குறிப்பிட்டார்‌, ஆனால்‌ அவரது நுகம்‌ இலகுவானது என்று 
சொன்னார்‌. ஆகையால்‌ அது தனது நோக்கத்தை அதாவது 
சுமையை இலகுவாக்குவதை நிறைவேற்றக்‌ கூடி யதாயிருந்தது.) 
(வ. 10ஆ), இது யூதர்களினாலேயே சுமக்க முடியாததாக 
இருந்தது. நேர்மையுள்ள எந்த ஒரு யூதரும்‌, தாம்‌ 
பிரமாணத்தை எவ்வளவு அதிகமாய்‌ நேசித்தாரோ (சங்‌. 119:97) 
அவ்வளவு அதிகமாய்‌ அதைக்‌ கைக்கொள்ள முடியாமல்‌ 
போயிற்று என்பதை ஒத்துக்கொள்ள வேண்டியதாயிற்று.” 
நாளுக்கு நாள்‌ அவரது ஆத்துமாவின்‌ குற்றவுணர்வானது 
அதிகமாகி, கடை சியில்‌ அது உடைந்து சிதறத்‌ தயாராயிருந்தது. 
பேதுரு கேட்டதின்‌ சாரம்‌, “ஆத்துமாவை நசுக்கும்‌ 
இப்பாரத்தை அடுத்தவர்கள்‌ மேல்‌ நீங்கள்‌ சுமத்த விரும்புவது 
ஏன்‌?” என்பதேயாகும்‌. 

(5) பேதுருவின்‌ கடை சி வார்த்தைகளே அவரது மாபெரும்‌ 
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பலமாயிருந்தன: “கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ கிருபை 
யினாலே அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறது எப்படியோ, 
அப்படியே நாமும்‌ இரட்சிக்கப்படுவோமென்று நம்பியிருக்‌ 
கிறோமே” (வ. 11). “கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
கிருபையினாலே நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறோம்‌'” என்ற 
வார்த்தைகளை அடிக்கோடிட்டுக்‌ கொள்ளவும்‌. நாம்‌ கிருபை 
யினாலே இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌ - இது கர்த்தருடைய 
விலைமதிப்பற்ற ஈவு ஆகும்‌ - நாம்‌ இரட்சிக்கப்படும்‌ வழி இது 
ஒன்றே ஆகும்‌! மோசேயின்‌ பிரமாணத்தை யூதர்களால்‌ 
முழுமையாகக்‌ கைக்கொள்ள முடியவில்லை; நீங்களும்‌ 
நானும்‌ அதன்‌ எந்தக்‌ கட்டளையையும்‌ முழுமையாகக்‌ கைக்‌ 
கொள்ள முடியாது (ரோமர்‌ 3:23). நாம்‌ கிருபையினால்‌ 
இரட்சிக்கப்படாவிட்டால்‌, இரட்சிப்படையவே முடியாது. 
யூதர்களும்‌, புறஜாதியாரும்‌ கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டார்கள்‌ என்பதை வலியுறுத்துவதற்குப்‌ பேதுரு 
கையாண்ட வித்தியாசமான வழிமுறையைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 
“நம்மைப்‌ போலவே அவர்களும்‌ கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டார்கள்‌” என்று அவர்‌ கூறியிருக்கலாம்‌ என்றே நாம்‌ 
எதிர்பார்ப்போம்‌. ஆனால்‌ அவரோ, “கர்த்தராகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவின்‌ கிருபையினால்‌ அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறது 
எப்படியோ, அப்படியே நாமும்‌ இரட்சிக்கப்படுவோம்‌” என்று 
கூறினார்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, “தேவன்‌ 
புறஜாதியாருக்கு, பிரமாணத்தைக்‌ கைக்கொள்ளுவதினால்‌ 
அல்ல, கிருபையினாலேயே இரட்சிப்பை கட்டளையிட்டுள்‌ 
ளார்‌; யூதர்களாயெ நாம்‌ இரட்சிப்படைய வேண்டும்‌ என்றால்‌, 
நாமும்‌ கூட கட்டளைகளைக்‌ கைக்கொள்வதினால்‌ அல்ல, 
கிருபையினாலேயே இரட்சிப்படைய முடியும்‌ என்பதைக்‌ 
கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌!” என்று அவர்‌ கூறினார்‌. 

பேதுரு பேசிய பிறகு, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌, தேவன்‌ 
தங்களின்‌ ஊழியத்தை எவ்வளவாய்‌ ஆசீர்வதித்திருந்தார்‌ 
என்பதைக்‌ கூறினார்கள்‌. கடைசியாக யாக்கோபு - கர்த்தரு 
டைய அரை சகோதரரான யாக்கோபு - பேசினார்‌; இவர்‌ 
எருசலேம்‌ சபையின்‌ தூண்‌ என்னப்பட்டார்‌ (கலா. 2:9). அநேக 
மாக, யூத மதபோதகர்கள்‌ தங்கள்‌ நற்செயலுக்குப்‌ பரிந்து பேசு 
பவர்‌ யாரேனும்‌ இருக்கக்‌ கூடுமென்றால்‌, அது யாக்கோபுதான்‌ 
என்று நினைத்திருக்கக்‌ கூடும்‌. ஆனால்‌ மீண்டும்‌ ஒருமுறை 
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அவர்கள்‌ நம்பிக்கை குலைந்தது. புறஜாதிகள்‌ தேவனுடைய 
திட்டங்கள்‌ மற்றும்‌ நோக்கங்களின்‌ பாகமாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ மற்றும்‌ புறஜாதிகள்‌ முதலில்‌ யூதராக வேண்டும்‌ 
என்று தேவன்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ மூலம்‌ கூறியிருந்ததில்லை 
என்பவைகளை அவர்‌ வேதவசனங்களின்‌ மூலம்‌ காண்பித்தார்‌ 
(15:13-21). பின்பு யாக்கோபு, “ஆதலால்‌ புறஜாதிகளில்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ திரும்புறெவர்களைக்‌ கலங்கப்‌ பண்ணலாகா 
தென்று” (15:19) கூறினார்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவ 
தென்றால்‌, “விருத்தசேதனம்‌ மற்றும்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ 
ஆகியவற்றினால்‌ கட்டுப்படுத்துவதன்‌ மூலம்‌ நாம்‌ புறஜாதிக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களைக்‌ கலங்கப்‌ பண்ணக்‌ கூடாது” என்று அவர்‌ 
கூறினார்‌! 


அறுதல்‌ (15:22-31) 

யாக்கோபின்‌ பரிந்துரையானது “அப்போஸ்தலருக்கும்‌ 
மூப்பார்களுக்கும்‌ சபையாரெல்லாருக்கும்‌ நலமாகக்‌ கண்டது” 
(வ. 22), அவர்கள்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபைக்கும்‌ 
அதைச்‌ சுற்றியுள்ள பகுதிகளுக்கும்‌ கடிதம்‌ ஓன்றை 
எழுதினார்கள்‌. எருசலேமிலிருந்து சென்று அந்தியோகியா 
சபையாரைக்‌ கலக்கியவர்கள்‌ எருசலேம்‌ சபையாரின்‌ பிரதிநிதி 
கள்‌ அல்ல என்று அக்கடிதம்‌ கூறியது (வ. 24). புறஜாதிகள்‌ 
விருத்தசேதனம்‌ மற்றும்‌ மோசேயின்‌ பிரமாணத்தைக்‌ 
கடைப்பிடித்தல்‌ ஆகியவற்றைச்‌ செய்யும்படி தேவன்‌ கேட்ப 
தில்லை என்பதையும்‌ அக்கடிகம்‌ கெளிவாக்கியது (வ. 28, 29). 
அந்தியோகியாவில்‌ அந்தக்‌ கடிதம்‌ வாசிக்கப்பட்டபோது 
புறஜாதி கிறிஸ்தவர்கள்‌, “அதனாலுண்டாயெ ஆறுதலுக்காகச்‌ 
சந்தோஷப்பட்டார்கள்‌” (வ. 31). கதவை அறைந்து மூடிய 
யூதர்கள்‌ தோல்வியடைந்தார்கள்‌; புறஜாதியாருக்கான தேவனு 
டைய விசுவாசக்‌ கதவு திறந்தே இருந்தது. 


இன்றைய நாட்களில்‌ கதவை 


அறைந்து மூடுபவர்கள்‌ 
எருசலேமில்‌ நடைபெற்ற இந்த ஆலோசனைக்‌ கூட்ட 
மானது பிரச்சனையை எக்காலத்திற்குமாகத்‌ தீர்த்து வைக்க 
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வில்லை. விரைவிலேயே, கதவை அறைந்து மூடிய அவர்கள்‌ 
(அல்லது அவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய வாரிசுகள்‌) தொலைவிலும்‌, 
பரவலிலும்‌ பயணம்‌ செய்து, புறஜாதிகளிடத்தில்‌ விருத்த 
சேதனம்‌ மற்றும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கைக்‌ கொள்ளுதல்‌ 
ஆகியவற்றைப்‌ போதிக்க ஆரம்பித்தார்கள்‌. பவுலின்‌ தொடக்க 
கால நிருபங்கள்‌ பலவற்றில்‌ - விசேஷமாக ரோமர்‌ மற்றும்‌ 
கலாத்தியர்‌ நிருபங்களில்‌ - இப்பிரச்சனையானது விரிவாக 
விவாதிக்கப்படுகின்றது. துரதிர்ஷ்டவசமாக, கதவை அறைந்து 
மூடுபவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய சந்ததியார்‌ இன்றைய நாளில்‌ 
அதிகமாய்ப்‌ பலுகி, தொடர்ந்து நம்முடன்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. 








பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்பிடித்துக்‌ கதவை அறைந்து 
மூடுபவர்கள்‌ 

எடுத்துக்காட்டாக, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கட்டளைகள்‌ 
அனைத்தையும்‌ அல்லது பகுதியை இன்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்று போதிக்கின்றவர்கள்‌ இன்றும்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌. மார்க்கக்‌ குழுவொன்று தனது பரிசுத்த 
இடங்கள்‌, விசேஷித்த ஆசாரியத்துவம்‌, தூபங்காட்டுதல்‌, 
மற்றும்‌ மெழுகு வர்த்திகள்‌ எரித்தல்‌ ஆகியவற்றிற்கு அதிகார 
முடைமையைக்‌ காணப்‌ பழைய ஏற்பாட்டிற்குச்‌ செல்லு 
கின்றது. இன்னொரு குழுவானது ஏழாம்‌ நாள்தான்‌ கிறிஸ்த 
வர்களின்‌ விசேஷித்த ஆராதனை நாள்‌, வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாள்‌ 
அல்ல என்று காட்டுவதற்கு யாத்திராகமம்‌ 20ம்‌ அதிகாரத்‌ 
திற்குச்‌ செல்லுகின்றது. அநேக மார்க்க நிறுவனங்கள்‌ இசைக்‌ 
கருவிகள்‌ மற்றும்‌ பாடகர்‌ குழுவைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
உள்ளிட்ட தங்களின்‌ சடங்காச்சார ஆராதனையைப்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டு முறைமைகளின்‌ அடிப்படையிலேயே அமைத்துக்‌ 
கொண்டுள்ளன. சிலர்‌, பல மனைவிகளைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
தங்கள்‌ நடைமுறையைக்‌ கூட பழைய பிரமாணத்தைக்‌ 
கொண்டு நியாயப்படுத்துகின்றார்கள்‌. 

அப்‌. 15ல்‌ யூதமத போதகர்களும்‌ - மற்றும்‌ இன்றைய நாளில்‌ 
பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்பிடிக்கும்படி கூறுபவர்களும்‌ - 
இவ்வித அடிப்படைத்‌ தவறை எப்படிச்‌ செய்ய முடியும்‌ 
என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்வதும்‌ கூட நம்மில்‌ சிலருக்குக்‌ 
கடினமாயிருக்கின்றது. நம்மில்‌ சிலர்‌, பழைய உடன்படிக்கை 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டது (கொலோ. 2:14, 16) மற்றும்‌ 








202 


இயேசு மரித்தபோது அவருடைய புதிய உடன்படிக்கை 
அமுலுக்கு வந்தது (எபி. 9:16, 12) என்பது பற்றிய பின்வரும்‌ 
எளிய வரை படத்தை நமது சிறு வயது முதற்‌ கொண்டு 
பார்த்திருக்கலாம்‌. இதில்‌ சுலபமாய்ப்‌ புரிந்துகொள்ளக்கூடி யது 
என்ன? 





பழைய ஏற்பாடு புதிய ஏற்பாடு 
வப!!! ல்‌ இ வகை 
கொலோசெயர்‌ 2:14, 16 எபிரெயர்‌ 9:16, 17 


அப்‌. 15ன்‌ யூதமத போதகர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
அச்சமயத்தில்‌ கலாத்தியர்‌ மற்றும்‌ ரோமர்‌ ஆகிய நிருபங்கள்‌ 
எழுதப்பட்டிருக்கவில்லை என்பதை நாம்‌ நினைவுகூர 
வேண்டும்‌ - நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ நிலை குறித்துப்‌ புரிந்து 
கொள்ள வேண்டிய மாறுதலின்‌ காலத்தின்‌ வழியே யூத 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கடந்து கொண்டிருந்தார்கள்‌. மறுபுறத்தில்‌, 
இன்றைய நாட்களில்‌ பிரமாணத்தைக்‌ கொண்டு கட்டுப்‌ 
படுத்துபவர்கள்‌ பவுலின்‌ நிருபங்களைக்‌ கவனமாய்ப்‌ படிக்க 
வேண்டியது அவசியமாகும்‌. கலாத்தியருக்குப்‌ பவுல்‌ எழுதிய 
நிருபத்தில்‌, நியாயப்பிரமாணமானது தனது நோக்கத்தை 
நிறைவேற்றிவிட்டது என்றும்‌, நாம்‌ அதன்‌ அதிகாரத்திற்குக்‌ 
கீழானவர்கள்‌ அல்ல என்றும்‌ பவுல்‌ வலியுறுத்தினார்‌ (கலா. 
3:16, 19, 24, 25). ரோமருக்கு எழுதின நிருபத்தில்‌ பவுல்‌, “எந்த 
மனுஷனும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கிரியைகளினாலே 
தேவனுக்கு முன்பாக நீதிமானாக்கப்படுவதில்லை” (ரோமர்‌ 
3:20) என்று வலியுறுத்தினார்‌. எபேசியருக்கு அவர்‌ எழுதின 
நிருபத்தில்‌, “கிருபையினாலே விசுவாசத்தைக்‌ கொண்டு 
இரட்சிக்கப்பட்டீர்கள்‌” (எபே. 2:8) என்று எளிமையாகவும்‌ 
கூறினார்‌. 
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பாரம்பரியக்‌ கட்டுப்பாட்டினால்‌ கதவை அறைந்து 
மூடுபவா்கள்‌ 

நமது ஆவிக்குரிய சுயாதனத்தின்மீது கதவை அறைந்து 
மூடுபவர்கள்‌, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்த முயற்சி செய்யும்‌ மனிதர்கள்‌ மட்டும்‌ அல்ல. அப்‌. 15ல்‌ 
பரிசேயார்கள்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்ட விஷயமானது வேதவசனங்‌ 
களைப்‌ போலவே மனிதனால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட பாரம்‌ 
பரியமும்‌ நம்மைக்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ என்று கருதிய பரிசேயரை 
நமக்கு நினைவூட்டுகின்றது. பரிசேயார்களுடைய போதனை 
யைப்‌ பற்றிப்‌ பேசும்போது இயேசு, “சுமப்பதற்கரிய பாரமான 
சுமைகளைக்‌ கட்டி மனுஷர்‌ தோள்களின்மேல்‌ சுமத்து 
கிறார்கள்‌ ...” (மத்‌. 23:4) என்று கூறினார்‌. 

பாரம்பரியங்கள்‌ யாவும்‌ தங்களிலேயே மோசமானவை 
களாயிருக்க வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. நம்மில்‌ அநேகர்‌ 
நமது குடும்பங்களின்‌ அடிப்படை இயல்பைக்‌ கொண்டுள்ள 
குடும்பப்‌ பாரம்பரியங்களைப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. கர்த்தருடைய 
சபையில்‌, வேதவசனத்தை மீறிச்‌ செல்லாத வகையில்‌ 
பாரம்பரியமான வழிமுறையில்‌ ஊழியங்களும்‌, ஆராதனை 
முறைமையும்‌ மேற்கொள்ளப்படலாம்‌. ஆயினும்‌ நாம்‌ நமது 
பாரம்பரியங்களை வேதவசனங்களுடன்‌ இணையாக்கி, நமது 
பாரம்பரியங்களை மற்றவர்கள்மீது திணிக்க முற்படும்போது, 
மத்தேயு 15:9ல்‌ இயேசுவின்‌ வசனங்களினால்‌ நாம்‌ கண்டனம்‌ 
செய்யப்படுகின்றோம்‌: “மனுஷருடைய கற்பனைகளை 
உபதேசங்களாகப்‌ போதித்து, வீணாய்‌ எனக்கு ஆராதனை 
செய்கிறார்கள்‌.” 











இன்றைய மார்க்க உலகமானது சமுதாயத்தின்‌ ஒவ்வொரு 
பிரிவையும்‌ கட்டுப்படுத்துகின்ற, மனிதர்களின்‌ உபதேச 
சட்டங்களினால்‌ நிறைந்துள்ளது. சிலர்‌ இப்படி இருப்பதையே 
விரும்புகின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌, தாங்கள்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டும்‌, என்ன நினைக்க வேண்டும்‌ என்பதை மற்றவர்கள்‌ 
கூறும்படி விடுவதே பாதுகாப்பானது என்று காணுகின்றார்கள்‌, 
“அடிமைத்தனத்தில்‌ ஒரு வகையான பாதுகாப்பு உண்டு என்று 
சொல்லப்பட்டிருக்கிறது.”” ஆயினும்‌ நம்மில்‌ ஒருவரும்‌ கிறிஸ்து 
வுக்குள்‌ நமக்கு உண்டான சுயாதனத்திற்குப்‌ பதிலாக மனித 
உபதேசங்கள்‌ என்ற விலங்கை மாட்டிக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது 
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என்றே நான்‌ ஜெபிக்கின்றேன்‌. பவுல்‌, “ஆனபடியினாலே, 
நீங்கள்‌ மறுபடியும்‌ அடிமைத்தனத்தின்‌ நுகத்துக்குட்படாமல்‌, 
கிறிஸ்து நமக்கு உண்டாக்கின சுயாதன நிலைமையிலே 
நிலைகொண்டிருங்கள்‌” (கலா. 5:1) என்று கூறினார்‌. 
சுவிசேஷம்‌ புதிதாய்‌ அறிவிக்கப்படும்‌ பகுதிகளுக்கு 
விசேஷித்த எச்சரிக்கை வார்த்தையானது தரவேண்டியது 
அவசியமாகும்‌ (20:28-31 ஐக்‌ காணவும்‌). ஓரிடத்தில்‌ கர்த்தரு 
டைய சபையானது நிலைநாட்ட ப்பட்டு, வளர்ந்து வருகையில்‌, 
விரைவிலேயே அங்கு, “கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ [புதிய 
கிறிஸ்தவார்களுக்கு] உண்டான சுயாதனத்தை உளவு பார்த்து 
அடிமைத்தனத்திற்குள்ளாக்கும்‌”' (கலா. 2:4) மனிதர்கள்‌ 
வருவார்கள்‌ என்பதை ஊழியக்‌ களத்தில்‌ எனக்குள்ள அனு 
பவமானது போதிக்கின்றது. அப்‌. 15ல்‌ அந்தியோகியாவிற்கு 
வந்த மனிதர்கள்‌ எருசலேமிலிருந்து வந்தபடியினால்‌ 
நம்பிக்கையைப்‌ பெற்றனர்‌. இன்றைய நாட்களில்‌, அமெரிக்கா 
விலிருந்து வரும்‌ எந்த ஒரு பிரசங்கியாரும்‌ ஆரோக்கியமான 
உபதேசமுடையவர்களாயிருப்பார்கள்‌ (2 தீமோ. 4:3) என்று 
சிலர்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ அது உண்மையல்ல என்பது 
துரதிர்ஷ்டவசமானதாகும்‌. தேவனிடத்திலிருந்து தொடங்கிய 
தாயிராமல்‌, தங்களின்‌ வளமான கற்பனையில்‌ தோன்றிய 
கட்டளைகள்‌ மற்றும்‌ ஒழுங்கு முறைகளினால்‌ சபையைக்‌ 
கட்டுப்படுத்த முயற்சி செய்யும்‌ எவரொருவர்‌ பற்றியும்‌ 
எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌.'? வேதாகமத்தின்‌ அடிப்படை 
உபதேசங்களை மீறாத வகையில்‌, கிறிஸ்தவ அனுபவத்தின்‌ பல 
பகுஇகளில்‌ நமது சிறந்த முடிவுகளைப்‌'' பயன்படுத்த நாம்‌ 
சுயாகீனம்‌ பெற்றிருக்கின்றோம்‌. சுயாதனத்தின்‌ இக்கதவை 
அறைந்து மூடுவதற்கு எவரையும்‌ நீங்கள்‌ அனுமதித்துவிட 


வேண்டாம்‌! 











செய்கைகளின்பால்‌ அமைவு பெற்று, கதவை அறைந்து 
மூடுபவா்கள்‌ 

கதவை அறைந்து மூடுபவர்களில்‌ இன்னொரு வகைப்‌ 
பட்டவர்களைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடாமல்‌ நாம்‌ இதை முடிக்க 
முடியாது: இவர்கள்‌, செய்கைகளினால்‌ இரட்சிப்பைப்‌ 
பெறலாம்‌ என்று கருதுகின்ற, கதவை அறைந்து மூடுபவா்கள்‌ 
ஆவார்கள்‌. சில வகையில்‌ இவர்கள்‌ கதவை அறைந்து 
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மூடுபவர்கள்‌ எல்லாரிலும்‌ மிக அதிகமான நுட்பமுடைய 
வார்கள்‌ ஆவார்கள்‌; ஏற்கனவே குறிப்பிடப்பட்டவர்களைப்‌ 
போல்‌ இல்லாமல்‌, (1) இவர்‌, நாம்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கழ்‌ 
அல்ல புதிய ஏற்பாட்டின்‌ கீழ்தான்‌ இருக்கின்றோம்‌ என்று 
வலியுறுத்துகின்றார்‌; (2) இவர்‌ மனிதர்களின்‌ பாரம்பரியங்‌ 
களைக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணுகின்றார்‌; (3) இவர்‌ தேவனுடைய 
கட்டளைகளைப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ கண்டுள்ளபடியே, 
எதையும்‌ கூட்டாமல்‌ குறைக்காமல்‌ போதிக்கின்றார்‌. இவை 
எல்லாவற்றையுமே நாம்‌ பாராட்டுகின்றோம்‌ - ஆகவே, 
அபாயம்‌ எங்கு இருக்கின்றது? இவ்வகையான கதவை 
அறைந்து மூடுபவர்‌, தேவனுடைய கிருபைக்குப்‌ பதிலாக 
மனிதர்களுடைய கழ்ப்படிதலை வலியுறுத்துகின்றார்‌. இவர்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கட்டளைகளுக்குப்‌ பதிலாகப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ கட்டளைகளைக்‌ காட்டி, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
தேவன்‌ கட்டளையிட்டுள்ள யாவற்றையும்‌ மிகச்‌ சரியாகக்‌ 
கடைப்பிடிப்பதன்‌ மூலமாகவே நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ 
என்று அறிவிக்கின்றார்‌. 

அநேக காரணங்களினால்‌ இந்த நிலைப்பாடு தவறானதா 
கின்றது. முதலாவதும்‌ முக்கியமானதும்‌, வேதாகமம்‌ இப்படிப்‌ 
போதிக்காதபடியினால்‌ இது தவறானதாகும்‌. அப்‌. 15ல்‌ பேதுரு 
தமது பிரசங்கத்தில்‌, “கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்படுகிறோம்‌” (வ. 11) என்று 
வலியுறுத்தினார்‌. இதில்‌, புறஜாதியார்‌ மோசேயின்‌ பிரமாணத்‌ 
தைக்‌ கைக்கொள்வதினால்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியாது என்ற 
கருத்து மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தப்படுகின்றது. மேலும்‌, பொது 
வாகவே பிரமாணக்கைக்‌ கடைப்பிடிப்பதினால்‌ மனிகா்கள்‌ 
இரட்சிப்படைய முடியாது என்ற கருத்தும்‌ இதில்‌ மறை 
முகமாய்‌ இருக்கின்றது. இந்த சத்தியத்தைப்‌ பவுல்‌, எபேசியார்‌ 
2:8, 9ல்‌ வலியுறுத்தினார்‌: “கிருபையினாலே விசுவாசத்தைக்‌ 
கொண்டு இரட்சிக்கப்பட்டீர்கள்‌; இது உங்களால்‌ உண்டான 
தல்ல, இது தேவனுடைய ஈவு; ஒருவரும்‌ பெருமை 
பாராட்டாதபடிக்கு இது கிரியைகளினால்‌ உண்டானதல்ல.” 
இது தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிகின்ற அவசியத்தை தவிர்ப்‌ 
பதில்லை (மத்‌. 7:21-23; எபி. 5:8, 9), ஆனால்‌ இது நம்மில்‌ 
எவரொருவரும்‌ நமது சொந்த இரட்சிப்பை நாமே சம்பா 
தித்துக்‌ கொள்ளும்‌ சாத்தியக்‌ கூற்றைத்‌ தவிர்த்து விடுகின்றது. 
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நாம்‌ எவ்வளவு நற்செயல்கள்‌ செய்தாலும்‌, தேவனை நமது 
கடன்காரராக்கிவிட நம்மால்‌ முடியாது (லூக்‌. 17:10). 
“இரட்சிப்பு என்பது ஈடு செய்யப்படும்‌ செயலாகவே உள்ளது, 
இது நமக்கு நாமே முயற்சி செய்து அடையும்‌ விஷயம்‌ அல்ல.” 

கிரியைகளினால்‌ இரட்சிப்பு என்ற நிலை தவறானது என்று 
பேதுரு கூறினார்‌, ஏனென்றால்‌ இந்நிலையானது, “நம்முடைய 
பிதாக்களாலும்‌ நம்மாலும்‌ சுமக்கக்‌ கூடாதிருந்த நுகத்தடி யைச்‌ 
சீஷார்‌ கழுத்தின்மேல்‌ சுமத்துவதாய்‌” (அப்‌. 15:10) இருந்தது. 
நேர்மையான இஸ்ரவேலர்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ மோசேயின்‌ 
பிரமாணத்தை முற்றுமாகக்‌ கைக்கொள்வது சாத்தியமில்லை 
என்று ஒத்துக்‌ கொண்டது போலவே, நேர்மையான ஓவ்வொரு 
கிறிஸ்தவரும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ கட்டளைகளை முற்றுமாகக்‌ கைக்‌ 
கொள்வது சாத்தியமானதில்லை என்பதை ஒப்புக்‌ கொண்டே 
யாக வேண்டும்‌.” நாம்‌ நம்மால்‌ முடிந்த அளவுக்குச்‌ சிறந்த 
செயல்களைச்‌ செய்தாலும்‌ கூட தேவமகிமையற்றவர்களாகக்‌ 
காணப்படுகின்றோம்‌ (ரோமர்‌ 3:23; 7:15). தேவனுடைய கட்ட 
ளைகள்‌ ஓவ்வொன்றையும்‌ நாம்‌ முற்றிலுமாகக்‌ கடைப்‌ 
பிடிக்காத வரையில்‌ தேவன்‌ நம்மை இரட்சிக்க மாட்டார்‌ 
என்று நம்புவதென்பது, நமது இருதயத்தில்‌ சலிப்பை ஏற்படுத்‌ 
தும்‌ (ஆர்வத்தைக்‌ குறைத்து விடும்‌) மற்றும்‌ நாம்‌ அழியப்‌ 
போகின்றவர்கள்‌ என்று ஆக்கிவிடும்‌. இந்த உபதேசத்தைப்‌ 
பற்றிக்கொள்கின்றவர்‌ எப்பொழுதுமே குற்றவுணர்வின்‌ 
பாரத்தினால்‌ சுமையேற்றப்பட்டவராயிருக்க வேண்டும்‌. 
“நிர்ப்பந்தமான மனுஷன்‌ நான்‌” என்று அவர்‌ அலறுகின்றார்‌! 
“யார்‌ என்னை விடுதலையாக்குவார்‌?” (ரோமர்‌ 7:24). பேதுரு 
வின்‌ உரையில்‌, தேவன்‌ நமது வாழ்க்கையில்‌ முழு நிறைவை 
யல்ல ஆனால்‌ நமது இருதயங்களில்‌ விசுவாசத்தையே காண்‌ 
கின்றார்‌ என்ற மறைமுகக்‌ கருத்து உள்ளதென்பதை உணர்வது 
எவ்வளவு விடுதலையளிப்பதாய்‌ இருக்கின்றது (அப்‌. 15:8, 9)! 

எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலாக, தேவனுடைய சித்தத்தைச்‌ 
செய்ய விருப்பமுள்ள வகையில்‌ அமைந்த விசுவாசத்தையே 
தேவன்‌ நம்மிடத்தில்‌ விரும்புகின்றார்‌ (கலா. 5:6; ரோமர்‌ 1:7; 
யாக்‌. 2:26). “என்னை நானே இரட்சித்துக்கொள்ள முடியாது; 
நான்‌ தேவனுடைய கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்படுகின்‌ 
றேன்‌; ஆகவே நான்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டிய 
அவசியம்‌ இல்லை” என்று வாதம்‌ செய்யும்‌ ஒருவர்‌ இரட்சிப்புக்‌ 
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கேற்ற விசுவாசம்‌ இல்லாதவராய்‌ இருக்கின்றார்‌; அவருடைய 
இருதயம்‌ தேவனுக்கு முன்பாகச்‌ செம்மையானதாய்‌ 
இருப்பதில்லை. கிருபையினாலே இரட்சிப்பு என்பது கீழ்ப்படி 
குலின்‌ அவசியத்தை எடுத்துப்‌ போடுவதில்லை; ஆனால்‌ 
நமக்குச்‌ சாத்தியமற்ற - பாவமே இல்லாத வாழ்வு என்ற - 
நிலையை நம்மிடத்தில்‌ எதிர்பார்க்கும்‌ பயம்‌ நிறைந்த 
அடிமைத்தனத்திலிருந்து நம்மை விடுதலையாக்குகின்றது. 

இரட்சிப்படைய வேண்டுமென்றால்‌ நான்‌ முழு நிறைவான 
வாழ்க்கை வாழ வேண்டும்‌ என்று என்னிடத்தில்‌ அறிவிக்கும்‌ 
எவரும்‌ இரட்சிப்பின்‌ கதவை என்‌ முகத்திற்கெதிரே அறைந்து 
மூடுபவராக இருக்கின்றார்‌; ஏனென்றால்‌ என்னால்‌ முடிந்த 
அளவு சிறந்த முறையில்‌ செயல்பட்டாலும்‌, நான்‌ ஒரு 
பாவமுள்ள மனிதனாகவே இருக்கின்றேன்‌. கிரியையினாலே 
இரட்சிப்பு என்று கூறும்‌ கதவை அறைந்து மூடுபவர்களிடத்‌ 
இலிருந்து தேவன்‌ நம்மை மீட்டுக்‌ கொண்டதற்காக நாம்‌ 
அவருக்கு நன்றி செலுத்துவோம்‌! 








முடிவுரை 
நமது அடுத்த இரண்டு பாடங்களில்‌, சகோதரர்களுடன்‌ 
நமக்கு கருத்து வேறுபாடு ஏற்படும்போது, சிலவேளைகளில்‌ 
விவாதம்‌ செய்ய வேண்டும்‌, சிலவேளைகளில்‌ சம்மதித்துச்‌ 
செல்ல வேண்டும்‌ என்பதை வலியுறுத்தப்‌ போகின்றோம்‌. 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நமக்குள்ள சுயாகீனத்தை எடுத்துப்போட 
யாரேனும்‌ முயற்சி செய்தால்‌ அது நாம்‌ சத்தியத்திற்காகப்‌ 
போராட வேண்டிய ஒரு சந்தர்ப்பம்‌ ஆகும்‌. தேவன்‌ 
புறஜாதியாருக்குத்‌ திறந்திருந்த விசுவாசத்தின்‌ கதவை, 
அந்தியோகியாவுக்கு வந்த கள்ள போதகர்கள்‌ அறைந்து மூட 
முயற்சி செய்தபோது, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ “அவர்களுடன்‌ 
வாக்குவாதமும்‌ தர்க்கமும்‌ செய்தார்கள்‌” (15:2). பவுல்‌, 
“சுவிசேஷத்தின்‌ சத்தியம்‌ உங்களிடத்திலே நிலைத்திருக்‌ 
கும்படி, நாங்கள்‌ ஒரு நாழிகையாகிலும்‌ அவர்களுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிந்து இணங்கவில்லை” (கலா. 2:5) என்று கூறினார்‌. 
1863ம்‌ ஆண்டு ஜனவரி 1, மதிய வேளையில்‌, ஆபிரகாம்‌ 
லிங்கனுடைய மாநிலச்‌ செயலாளரான வில்லியம்‌ ஸீவர்ட்‌ 
அவர்கள்‌, அடிமைகளின்‌ விடுதலைப்‌ பிரகடனத்தை 
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லிங்கனிடத்தில்‌ கையொப்பம்‌ பெறுவதற்காகக்‌ கொண்டு 
வந்தார்‌. பேனாவை இருமுறை கையில்‌ எடுத்த லிங்கன்‌ 
மறுபடியும்‌ அதை மேசையின்‌ மேல்‌ வைத்தார்‌. ஸீவர்ட்டிடம்‌ 
அவர்‌, “இன்று காலை 9.00 மணியில்‌ இருந்து நான்‌ பலரிடம்‌ 
கைகுலுக்கிக்‌ கொண்டிருந்ததால்‌ எனது வலது கையானது 
ஏறக்குறையச்‌ செயலற்றதுபோலாகிவிட்டது. எனது பெயர்‌ 
வரலாற்றில்‌ எழுதப்படுமானால்‌ அது இந்தப்‌ பிரகடனத்தி 
னாலேயே செய்யப்பட்டதாயிருக்கும்‌. நான்‌ இப்போது 
கையொப்பமிட்டால்‌ எனது கை நடுங்கும்‌, பின்னால்‌ இந்தத்‌ 
தாளைப்‌ பார்ப்பவர்கள்‌, “லிங்கன்‌ தயக்கமாயிருந்தார்‌; 
அவருடைய இருதயமானது இதில்‌ இல்லை” என்று கூறுவார்‌ 
கள்‌. நான்‌ திடமாய்க்‌ கையெழுத்துப்‌ போட முடியாத 
வரையிலும்‌ இதில்‌ கையெழுத்திட மாட்டேன்‌” என்று 
கூறினார்‌. கடைசியில்‌ அவர்‌ திடமடைந்தபோது, பேனாவை 
எடுத்து, மெதுவாகவும்‌ அழுத்தமாகவும்‌ கையெழுத்திட்ட 
அந்தத்‌ தாளானது இந்த நாட்டில்‌ உள்ள (அமெரிக்காவில்‌ 
உள்ள) எல்லா மக்களும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ சுயாதனமானவர்‌ 
கள்‌ என்று கூறுகின்றது. '” 

அப்‌. 15ன்‌ கூட்டத்தை நாம்‌ பரிசோதனை செய்யும்போது, 











பேதுரு, பவுல்‌, பர்னபா மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோர்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ எல்லா மனிதர்களும்‌ சுயாதனமானவர்களே 
என்று தைரியமாக அறிவித்தார்கள்‌. மனிதர்கள்‌ நம்மைப்‌ 





பரிசோதனை செய்கையில்‌, நாமும்‌ கூட அதே தைரியத்துடன்‌ 
ஆவிக்குரிய சுயாதனத்தைப்‌ பிரசங்கம்‌ செய்வதை அவர்கள்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌ என்று ஜெபிக்கின்றேன்‌!”“ 


: பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ ₹* 


வார்ரென்‌ வயர்ஸ்ப்‌ அவர்கள்‌ அப்‌. 15:1-32 ஐ மூன்று “ம” 
களுடன்‌ புறக்குறிப்பிட்டார்‌; (1) The Dispute - விவாதம்‌ (வ. 1-5), 
(2) The Defense - தன்னிலை வாதம்‌ (வ. 6-18) மற்றும்‌ (3) The 
Decision - முடிவு (வ. 19-35). இரண்டாவது பிரிவின்‌ கழ்‌ அவர்‌, 
பேதுரு கடந்த காலத்தை மறுபடியும்‌ கண்ணோக்கினார்‌ 
(வ. 6-11), பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ நிகழ்காலத்தின்‌ அறிக்கையைத்‌ 
தந்தார்கள்‌ (வ. 12) மற்றும்‌ யாக்கோபு இவை எல்லாவற்றையும்‌ 
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எதிர்காலத்துடன்‌ தொடர்புபடுத்தினார்‌ (வ. 13-18) என்று 
குறிப்பிட்டார்‌. 

தத்துவைப்‌ பற்றி உற்சாகமான ஒரு துணைப்‌ பிரசங்கம்‌, 
“லூக்கா குறிப்பிட மறந்த ஒரு மனிதர்‌” என்ற தலைப்பில்‌ 
பிரசங்கிக்கப்படலாம்‌. தீத்துவின்‌ ஊழியம்‌ பற்றிய சில 
விபரங்களை அடிக்குறிப்புகளில்‌ காணவும்‌. பவுலின்‌ நிருபத்தில்‌ 
அவரைப்பற்றியுள்ள விபரங்களையும்‌ நீங்கள்‌ பயன்படுத்த 
விரும்பலாம்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

அப்‌. நட. புத்தகம்‌ 15 ஆம்‌ அதிகாரத்தில்‌ பவுல்‌ எருசலேமுக்கு மூன்றாம்‌ 
முறை வந்ததாகக்‌ காணப்படுகின்றது. ஆனால்‌ கலாத்தியர்‌ 2ல்‌ உள்ளது இரண்டாம்‌ 
பயணமாகத்‌ தோன்றுகிறதென்பது ஒரு இடர்பாடு ஆகும்‌. ஆயினும்‌, கலாத்தியர்‌ 
2ல்‌ காணப்படும்‌ பயணம்‌ தமது இரண்டாவது பயணம்‌ என்று பவுல்‌ கூறவில்லை. 
அவர்‌, “பதினாலு வருஷம்‌ சென்ற பின்பு [கலாத்தியர்‌ 1ல்‌ உள்ள பயணத்திற்குப்‌ 
பிறகு, அதாவது அவர்‌ மனம்‌ மாறி ஒரு சில வருடங்களுக்கு பின்‌ இருந்த 
காலத்திலிருந்து 14 வருஷங்கள்‌ ஆன பிறகு] நான்‌ ... மறுபடியும்‌ எருசலேமுக்குப்‌ 
போனேன்‌.” இங்குள்ள “மறுபடியும்‌” என்ற வார்த்தையானது எருசலேமுக்குச்‌ 
சென்ற இன்னொரு சிறு பயணத்தின்‌ சாத்தியக்கூற்றினைத்‌ தவிர்ப்பதில்லை 
(12:25ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டது), அவ்வேளையில்‌ அவர்‌ அப்போஸ்தலர்களைச்‌ 
சந்திக்கச்‌ சமயம்‌ வாய்க்காதிருந்தார்‌ (அவர்கள்‌ ஒளித்து கொண்டோ அல்லது 
சிறையிலோ இருந்திருக்கலாம்‌). “கொர்நேலியு தேவனுக்குப்‌ பயந்தவராயிருந்தார்‌ 
மற்றும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ ஊழியம்‌ தொடங்கியது முதலே அங்கிருந்த 
புறஜாதியார்‌, யூதர்களின்‌ பலத்த ஆதிக்கத்தின்‌ கழ்‌ இருந்தார்கள்‌ (11:19-21; 18:1); 
ஆனால்‌ பவுலினால்‌ மனமாற்றமடைந்த புறஜாதியாரில்‌ அநேகர்‌ சிறிதளவே யூத 
ஆதிக்கம்‌ பெற்றவர்களாகவோ அல்லது யூத ஆதிக்கமே அற்றவர்களாகவோ 
இருந்தார்கள்‌. இது சில யூத கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பயமுறுத்தியது. (புறஜாதியாரின்‌ 
சபைகளில்‌ இருந்த - கொரிந்துவில்‌ இருந்தது போல - தேவபக்தியின்மையானது 
யூத கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஏன்‌ பயந்தார்கள்‌ என்பதை விளக்கப்படுத்தக்‌ கூடும்‌.) “அநேக 
விளக்கவுரையாளர்கள்‌ எருசலேமில்‌ இருந்த சபையை “தாய்‌ சபை” என்று கூற 
விரும்புகின்றார்கள்‌. மற்ற சபைகளைக்‌ கண்காணிக்கும்படியாக தேவன்‌ ஒரு 
சபையை நிலைநாட்டினார்‌ என்ற கருத்து மனதில்‌ படிந்து விடாதபடி 
எச்சரிக்கையாயிருக்க வேண்டும்‌. சபைக்குத்‌ தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதல்‌ 
என்பதற்கு ஆதார மூலமாய்‌ இருப்பதற்காகப்‌ எல்லா உள்ளூர்‌ சபைகளுடனும்‌ 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ தனிச்‌ சிறப்பான உறவு வைத்திருந்தார்கள்‌ - இந்த சிலாக்கி 
யமானது மற்றவர்களுக்கு தொடர்ந்து தரப்படவில்லை. ஆனால்‌ எருசலேமில்‌ 
இருந்த சபையானது, மற்ற உள்ளூர்‌ சபைகளைக்‌ கண்காணிக்கவில்லை. ஒவ்வொரு 
உள்ளூர்‌ சபையும்‌ சுய ஆளுகை அமைப்பு உடையதாய்‌ இருந்தது (சுய 
ஆட்சியுடைமை). (எருசலேமே நமது “தாய்‌” என்பதைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
கலாத்தியர்‌ 4:26 ஐக்‌ கவனியுங்கள்‌: “மேலான எருசலேமோ [அதாவது பரலோகம்‌; 
பூமியில்‌ உள்ள எருசலேம்‌ அல்ல] சுயாதனமுள்ளவள்‌, அவளே நம்மெல்லாருக்கும்‌ 
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தாயானவள்‌. ”) “புறஜாதியாரைச்‌ சேர்ந்த ஆண்கள்‌ யூதமார்க்கத்தமைந்தவர்களாக 
வேண்டுமென்றால்‌, அவர்கள்‌ விருத்தசேதனம்‌ செய்து கொள்ள வேண்டியது மிக 
அவசியமானதாயிருந்தது (“அப்‌. நட. 1” இதழின்‌ சொற்பொருள்‌ அகராதியில்‌ 
“Proselyte” - யூதமார்க்கத்தமைந்தவர்‌ என்பதின்‌ கீழ்‌ காணவும்‌). “வசனம்‌ 5ல்‌ 
உள்ள “அவசியம்‌” (0௪ என்பதிலிருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டது) என்ற 
வார்த்தையானது, அவர்கள்‌ முன்‌ வைத்த செயல்பாடானது விருப்பத்‌ தேர்வு என்று 
அவர்கள்‌ கருதவில்லை என்பதை வலியுறுத்துகின்றது (அப்‌. 1:21; ரோமர்‌ 13:5; எபி. 
8:3 ஆயெவற்றைக்‌ காணவும்‌). “ஏவப்பட்டிராத பாரம்பரியத்தின்படி, அந்தியோ 
தியா லூக்காவின்‌ சொந்த ஊரானதால்‌, தீத்து, ஓரக்காவின்‌ சகோதரனாயிருக்கலாம்‌ 
என்று சிலர்‌ யூகித்துள்ளார்கள்‌. இது உண்மையென்றால்‌, பின்வரும்‌ 
உண்மைகளுக்கு அப்பாலும்‌, லூக்கா தீத்துவின்‌ பெயரை ஒருபோதும்‌ 
குறிப்பிடாதது ஏன்‌ என்பதை இது விளக்கக்‌ கூடும்‌: (1) அநேகமாக பவுல்‌ கத்துவை 
மனம்‌ மாற்றி அவருடன்‌ நெருக்கமாயிருக்கக்‌ கூடும்‌ (கத்து 1:1), (2) மூன்றாவது 
ஊழியப்பயணத்தில்‌ பவுலின்‌ உடன்‌ ஊழியராகத்‌ தீத்து சென்றார்‌ (2 கொரி. 2:13; 
7:13, 14; 8:6, 16, 23; 12:18), (3) பவுல்‌ ரோமச்‌ சிறையிருப்பிலிருந்து விடுதலை 
பண்ணப்பட்ட பிறகு அவருடன்‌ தீத்து ஊழியம்‌ செய்தார்‌ (கத்து 1:5), மற்றும்‌ 
(4) பவுல்‌ இரண்டாம்‌ முறை ரோமாபுரியில்‌ சறையிலடைக்கப்பட்ட போது தத்து 
அவருடனிருந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:10). “நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ தவறு ஏதும்‌ இல்லை, 
ஆனால்‌ அவைகளை முற்றிலுமாய்க்‌ கடைப்பிடிக்க மனிதனால்தான்‌ இயலாமல்‌ 
போயிற்று என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. எனவேதான்‌ நமக்கு 
பிரமாணத்தின்படியான அமைப்பு வேண்டியிராமல்‌, கிருபையின்படி யான 
அமைப்பு வேண்டியதாயிற்று. நியாயப்பிரமாணத்தை முற்றிலுமாகக்‌ கடைப்‌ 
பிடித்த ஒரே ஒருவர்‌ இயேசு கிறிஸ்து மட்டுமே ஆவார்‌. “பாரம்பரியத்திற்கு 
எதிரான, இயேசுவின்‌ எச்சரிக்கையானது முக்கியமானதேயாகும்‌, ஆனால்‌ சிலர்‌ 
இந்தப்‌ போதனையை மிதமிஞ்சிய அளவுக்குக்‌ கருதிக்‌ கொண்டார்கள்‌. “நாம்‌ 
செயல்களை எப்பொழுதும்‌ செய்கின்ற வழிமுறைகள்‌ யாவும்‌” “மனித பாரம்பரியப்‌ 
படியானகே” என்று தாமாகவே அவர்கள்‌ சமப்படுத்தி விடுகின்றார்கள்‌. அநேக 
நடைமுறைகளைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ இது உண்மையாயிருக்கலாம்‌, ஆனாலும்‌ 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ இது உண்மையாகி விட முடியாது. கிறிஸ்துவின்‌ சபைகளானவை 
வேதவசனத்தைப்‌ போதிப்பதையே எப்பொழுதும்‌ வலியுறுத்தியிருக்கின்றன, 
ஆனால்‌ இது, இச்செயல்‌ ஒரு மனிதப்‌ பாரம்பரியம்‌ என்பதால்‌ விலக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்று அர்த்தமாகி விடாது. சில செயல்கள்‌ “எப்பொழுதும்‌ ஒரு 
குறிப்பிட்ட வழிமுறையிலேயே செய்யப்படுவதென்பது”” அவைகள்‌ மனிதப்‌ 
பாரம்பரியத்தின்படியானவைகள்‌ என்பதால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவைகள்‌ தெய்வீகப்‌ 
பாரம்பரியத்தின்படியானவை என்பதினால்கான்‌ (2 தெச. 3:6. பொதுவான 
நடைமுறைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ “பாரம்பரியம்‌” என்று அழைத்து ஒன்றாக அவை 
எல்லாவற்றையும்‌ விலக்க முயற்சி செய்பவர்களைக்‌ குறித்து எச்சரிக்கையா 
யிருங்கள்‌. ஒவ்வொரு நடைமுறையும்‌ தேவனுடைய வசனத்தின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ 
தனித்தனியே பரிசோதிக்கப்பட்டு அது தெய்வீகப்‌ பாரம்பரியமா அல்லது மனிதப்‌ 
பாரம்பரியமா என்று முடிவு செய்யப்பட வேண்டும்‌. “எண்ணாகமம்‌ 11:5ல்‌ 
இஸ்ரவேலர்களின்‌ நடக்கையைக்‌ கவனிக்கவும்‌. "இதற்கான எடுத்துக்‌ 
காட்டொன்றை இந்த இதழில்‌ அப்‌. 11:29, 30 க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. 
“எடுத்துக்காட்டாக, நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று தேவனால்‌ நமக்குக்‌ 
கூறப்பட்டிருந்தும்‌, எப்படிச்‌ செய்வதென்று நமக்குக்‌ குறிப்பாகக்‌ கூறப்படாத 
பட்சத்தில்‌, நாம்‌ சிறந்ததென்று எண்ணுகின்ற எந்த முறையையும்‌ நாம்‌ 
பயன்படுத்தச்‌ சுயாதனமுள்ளவர்களா யிருக்கின்றோம்‌. '£கிறிஸ்து நமக்குக்‌ 
கட்டளையிட்டுள்ளது சில வழிகளில்‌ பழைய பிரமாணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
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கடினமானதாக இருக்கின்றது (மத்தேயு 5ல்‌ “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” 
என்ற பகுதிகளைக்‌ காணவும்‌). '“இவ்விளக்கமானது ரிக்‌ ஆட்ச்லீ அவர்களால்‌, 
டெக்ஸாஸ்‌, அபிலைனில்‌ உள்ள தென்மலைகள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சபையில்‌ 1986 ஏப்ரல்‌ 
13 அன்று பிரசங்கிக்கப்பட்ட “கிருபையின்‌ இடம்‌” என்ற பிரசங்கத்திலிருந்து 
எடுக்கப்பட்டதாகும்‌. “இப்பாடம்‌ ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டு, நீங்கள்‌ 
ஒரு அழைப்பு விடுத்தால்‌, நமது இரட்சிப்பை “அறைந்து மூடும்‌” பிரதானமான 
ஒன்று பாவமே என்பதைக்‌ கூற விரும்பலாம்‌. “கிறிஸ்துவுக்குள்‌” மட்டுமே 
சுயாதீனம்‌ காணப்படுவதால்‌, அழைப்பிற்கு நீங்கள்‌ கலாத்தியர்‌ 3:26, 27ஐப்‌ 
பயன்படுத்த விரும்பலாம்‌ - அது நாம்‌ “திறிஸ்துவுக்குள்ளாவது” எப்படி என்று 
தேவன்‌ கூறுவதைக்‌ காட்டுகின்றது. 


மன்னிப்பும்‌, ஏற்றுக்‌ கொள்ளுதலும்‌ 
“தேவன்‌ நம்மை இரட்சிக்க விரும்புகின்றார்‌, ஆனால்‌ நாம்‌ 
அவருடைய கிருபையின்‌ கொடையை ஏற்றுக்‌ கொள்ளாது 
மறுக்க (தள்ளிவிட) க்‌ கூடும்‌. ஆன்ட்ரூ ஜாக்ஸன்‌ அமெரிக்க 
ஜனாதிபதியாக இருந்தபோது, ஒரு மனிதர்‌ மரணத்‌ தீர்வை 
யிடப்பட்டார்‌. ஜாக்ஸன்‌ அவரை மன்னிக்கத்‌ தீர்மானித்து 
உத்தரவிட்டார்‌. தண்டனைக்குக்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருந்த 
அவரிடத்தில்‌ ஜனாதிபதியின்‌ மன்னிப்பு எடுத்துச்‌ செல்லப்‌ 
பட்டது, ஆனால்‌ அந்த மனிதர்‌ அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ள மறுத்து 
விட்டார்‌. சிறையதிகாரிகள்‌, அதை அவர்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி 
வற்புறுத்தினார்கள்‌. அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ள மறுப்பதென்பது 
ஜனாதிபதியை அவமானப்படுத்துவதாகும்‌ என்று அவர்கள்‌ 
கூறினார்கள்‌. அப்பொழுதும்‌ அவர்‌ அந்த மன்னிப்பை ஏற்க 
மறுத்தார்‌. தலைமை வழக்குரைஞர்‌ வந்து அவரை இணங்கப்‌ 
பண்ண முயற்சி செய்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ பிடிவாதமாகவே 
இருந்தார்‌. தலைமை வழக்குரைஞர்‌ அமெரிக்க நாட்டின்‌ 
உயர்நீதி மன்றம்‌ சென்று, “மன்னிப்பை அவர்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்படி வற்புறுத்தச்‌ சட்டரீதியான நாம்‌ ஏதேனும்‌ 
செய்ய முடியுமா?” என்று கேட்டார்‌. அவ்விஷயத்தைப்‌ பற்றி 
ஆழ்ந்து சிந்தித்துப்‌ பிறகு பின்வரும்‌ முடிவை நீதிமன்றத்தார்‌ 
கையளித்தார்கள்‌: “மன்னிப்பு என்பது ஏற்றுக்கொள்ளப்படாத 
வரையிலும்‌ சக்தியற்ற வெறும்‌ காகிதம்தான்‌. ” 
“சிந்தனைக்கு உணவு” 














ரிக்‌ ஆட்ச்லீயின்‌ பிரசங்கம்‌ 
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வாக்குவாகும்‌ வரும்போது 
வசமிழந்து விடாதீர்கள்‌ 
[15:1-18) 


நான்‌ வாக்குவாதத்தை விரும்புவதில்லை. சூடான வார்த்‌ 
தைப்‌ பரிமாற்றங்கள்‌ மற்றும்‌ ஓங்யெ குரல்கள்‌ ஆகியவற்றை 
நான்‌ விரும்புவதில்லை. ஒரு மனிதர்‌ இன்னொரு மனிதருடன்‌ 
மகிழ்ச்சியற்ற நிலையில்‌ இருப்பதைக்‌ காண என்னால்‌ 
முடியாது. சில ஆத்துமாக்களிடமிருந்து வருகின்ற வாக்கு 
வாதத்தின்‌ சிறுமை மற்றும்‌ அழகின்மை ஆகியவற்றினால்‌ நான்‌ 
புலம்புகின்றவனாகின்றேன்‌. வாக்குவாதமானது என்னைச்‌ 
சரீரத்தில்‌ சுகவீனனாக்குகின்றது. எது எப்படியிருந்தாலும்‌, 
வாக்குவாதம்‌ என்பது - தேவனுடைய மக்களின்‌ மத்தியில்‌ கூட 
- வாழ்க்கையின்‌ ஒரு உண்மையாயிருக்கின்றது (மத்‌. 10:34-36; 
லூக்‌. 12:51-53; 1 கொரி. 11:18, 19). அப்‌. 15ல்‌ நாம்‌, சபையில்‌ 
ஏற்பட்ட வாக்குவாதங்களுக்கு மிகச்‌ சிறந்த இரண்டு 
எடுத்துக்காட்டுகளைக்‌ காண்கின்றோம்‌: வசனம்‌ 1 முதல்‌ 35 
வரையிலும்‌ உபதேசத்தில்‌ கருத்து வேறுபாடு ஒன்றை நாம்‌ 
காண்கின்றோம்‌; வசனம்‌ 36 முதல்‌ 41 வரையிலும்‌ அபிப்‌ 
பிராயத்தில்‌ வேறுபாடு ஒன்றை நாம்‌ காணுகின்றோம்‌. 
முதலாவது வாக்குவாதமானது சடையார்‌ யாவரும்‌ ஈடுபட்ட 
தாயிருந்தது; இரண்டாவது வாக்குவாதமானது இரண்டு 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஈடுபட்டதாயிருந்தது. “சபையில்‌ நமக்குள்‌ 
வாக்குவாதம்‌ ஏற்படுமா?” என்பது கேள்வியல்ல, ஆனால்‌, 
“வாக்குவாதம்‌ வருகின்றபோது அதை நாம்‌ எவ்விதம்‌ 
கையாளுகின்றோம்‌?” என்பதே கேள்வியாகும்‌. 

நமது முந்திய பாடத்தில்‌ நாம்‌ 15:1-81ல்‌ பற்றியெரியும்‌ 
பிரச்சனையொன்றைப்‌ பரிசீலனை செய்தோம்‌. இந்தப்‌ பாடத்‌ 
திலும்‌, இதற்கடுத்தப்‌ பாடத்திலும்‌, பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ 
சபையளவிலான இந்த வாக்குவாதத்தை எவ்விதம்‌ கையாண்‌ 
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டார்கள்‌ என்பதை அறிவதற்காக நாம்‌ அதே அடிப்படை 
வசனப்‌ பகுதிகளுக்கு மறுபடியும்‌ திரும்புவோம்‌. பின்பு, 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ மத்தியில்‌ நிலவும்‌ தனிப்பட்ட கருத்து 
வேறுபாடுகளைப்‌ பற்றிப்‌ படிப்பதற்காக, அதிகாரம்‌ 15ன்‌ 
கடைசி வசனங்களை ஆய்வு செய்வோம்‌. 





இது தானாகவே நீங்கிவிடுமா? (15:1, 2) 

முரண்பாட்டைக்‌ கண்டு கொள்ளாமல்‌ விடுவது, அல்லது 
முரண்பாடு உள்ளது என்பதையே மறுப்பது என்பது சிலர்‌ 
“முரண்பாட்டைக்‌” கையாளும்‌ வழியாக இருக்கின்றது. 
ஆலோசனையாளர்கள்‌ இதனை “பின்னடைவு அணுகுமுறை” 
என்று அழைக்கின்றார்கள்‌, மற்றும்‌ இந்த அணுகுமுறையைப்‌ 
பயன்படுத்துபவர்‌ தன்னைக்‌ குறித்தோ அல்லது தன்னுடன்‌ 
முரண்பாடு கொண்டுள்ளவரைக்‌ குறித்தோ சிறிதளவே 
மதிப்புடையவராக அல்லது மதிப்பே அளியாதவராகத்தான்‌ 
இருப்பார்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. இந்த 
அணுகுமுறையானது மிகவும்‌ அரிதாகவே ஒரு பிரச்சனையைத்‌ 
தூர்த்து வைக்கின்றது. எருசலேமிலிருந்து கள்ள போதகர்கள்‌ 
வந்தபொழுது (வ. 1), பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தப்‌ பிரச்சனை 
தானாகவே நீங்கி விடும்‌ என்று நம்பி அதைக்‌ கண்டு 
கொள்ளாமல்‌ இருந்து விடவில்லை. மாறாக, அவர்கள்‌ அதை 
விவாதித்தார்கள்‌ (வ. 2). சபையில்‌ உள்ள வாக்குவாதமானது 
விரைவாகவோ அல்லது தாமதமாகவோ கையாளப்பட 
வேண்டும்‌-விரைவாகக்‌ கையாள்வதென்பது தாமதமாகவே 
கையாள்வகைக்‌ காட்டிலும்‌ எளிகானதாகும்‌. 

சிலர்‌ முரண்பாட்டைப்‌ பொறுத்த அளவில்‌ பிரச்சனைகள்‌ 
உள்ள சபையிலிருந்து பின்னிட்டுச்‌ செல்லுதல்‌ என்ற மித 
மிஞ்சிய “பின்னடைவு” அணுகுமுறையைக்‌ கைக்கொள்கின்‌ 
றார்கள்‌. “சபையில்‌ சிலப்‌ பிரச்சனைகள்‌ இருந்ததால்‌” அநேக 
ஆண்டுகளுக்கு முன்பு ஆராதனைக்குச்‌ செல்வதை நிறுத்தி 
விட்ட உறுப்பினர்கள்‌ பலரை நான்‌ அறிந்திருக்கின்றேன்‌. 
அந்தியோகியாவின்‌ சபையில்‌ இருந்த எவரொருவரும்‌, 
“சபையார்‌ இப்படிக்‌ குழப்பம்‌ விளைவித்துச்‌ சண்டையிடப்‌ 
போகின்றார்கள்‌ என்றால்‌, நான்‌ வெளியேறி விடுகின்றேன்‌” 
என்று கூறியதற்கான அறிகுறியொன்றையும்‌ நாம்‌ காண்ப 
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தில்லை. சபை ஒன்றில்‌ உள்ள வாக்குவாதத்தைக்‌ கையாள 
உதவுவதற்கு முன்னர்‌, நம்மில்‌ சிலர்‌, வாக்குவாதத்தைப்‌ 
பற்றியதான நமது சொந்த நடக்கையைக்‌ கையாள வேண்டியது 
அவசியமாகும்‌. நம்மில்‌ எவரும்‌ தொல்லைகளை விரும்புவ 
தில்லை, ஆனால்‌ நமது சபையில்‌ அது காணப்படும்போது, 
அதைத்‌ தீர்த்து வைக்க நாம்‌ உதவ வேண்டுமேயல்லாமல்‌, 
அதிலிருந்து ஓடக்‌ கூடாது. 


இதற்காகப்‌ போராடுவது 
தகுதியானதா? (15:2) 


சபையின்‌ வாக்குவாதத்தைக்‌ கையாளுவதில்‌ ஒருவர்‌, 
முதலாவது, கருத்து வேறுபாட்டின்‌ இயல்பைத்‌ தீர்மானிக்க 
வேண்டும்‌. நாம்‌ (அப்‌. 15ல்‌ இருந்தது போல) உபதேசத்தைப்‌ 
பற்றிய ஒரு வாக்குவாதத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றோமா? 
அல்லது நாம்‌ (அப்‌. 6ல்‌ நடந்தது போல) யாரேனும்‌ ஒருவரின்‌ 
உணர்வுகள்‌ புண்படுத்தப்பட்டது பற்றிப்‌ பேசுகன்றோமா? 
ஒரு சபையில்‌, உண்மையான உபதேசம்‌ பற்றிய வாக்கு 
வாதங்கள்‌ வெகுசிலவாகவே மற்றும்‌ நீண்ட காலத்திற்கு ஒரு 
முறை ஏற்படுவதாகவே உள்ளது என்பது என்‌ அனுபவமாகும்‌, 
ஆனாலும்‌ எப்போதாவது அவை ஏற்படத்தான்‌ செய்கன்றன. 
அப்படி ஏற்படுகின்ற போது, யூதாவின்‌ அறிவுரை ஏற்புடை 
யதாகும்‌: “பரிசுத்தவான்களுக்கு ஒருவிசை ஒப்புக்கொடுக்கப்‌ 
பட்ட விசுவாசத்திற்காக நீங்கள்‌ தைரியமாய்ப்‌ போராட 
வேண்டும்‌” (யூதா 3). இந்தக்‌ காரணத்திற்காகவே கள்ள 
போதகர்களுக்கும்‌, “பவுல்‌ பர்னபா என்பவர்களுக்கும்‌ மிகுந்த 
வாக்குவாகமும்‌ தர்க்கமும்‌ உண்டானது” (அப்‌. 15:2). 

ஆயினும்‌, நான்‌ கண்டுள்ள சபை சார்ந்த வாக்குவாதங்கள்‌ 
பலவற்றில்‌, கொள்கைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ ஆளுமைத்‌ கன்‌ 
மைகளே அதிகம்‌ இடம்‌ பெற்றிருந்தன. சிலவேளைகளில்‌, ஒரு 
செயல்பாட்டை எவ்விதம்‌ செய்வது என்பது பற்றி கருத்து 
வேறுபாடு இருந்தது. சில வேளைகளில்‌ சிலர்‌ தாங்கள்‌ தவறாக 
நடத்தப்பட்டதாக (சரியாகவோ அல்லது தவறாகவோ) 
நினைத்தனர்‌. அநேக நிகழ்ச்சிகளில்‌, விஷயமானது ஆவிக்குரிய 
முறையில்‌ கையாளப்பட்டால்‌, வெகு சிலரே அதில்‌ 
ஈடுபட்டார்கள்‌; ஆனால்‌ வாதம்‌ செய்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
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பக்கங்களில்‌ மக்களை வரிசைப்‌ படுத்தியகன்‌ விளைவாக சபை 
முழுவதற்குமான அளவில்‌ வாக்குவாதங்கள்‌ உண்டாயின. 
சபை சார்ந்த இட்டமிட்ட நடவடிக்கைகளில்‌ தேவபக்கியற்று 
ஈடுபடுபவர்கள்‌, தேவன்‌ வெறுக்கின்ற நபர்களின்‌ பட்டியலில்‌ 
“சகோதரருக்குள்‌ விரோதத்தை உண்டு பண்ணுபவர்கள்‌” (நீதி. 
6:16, 19)! முதலிடத்தில்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ என்பதை நினைவு 
கூர வேண்டியது அவசியமாகும்‌. 





அவசியமான உபதேசக்‌ கொள்கை யொன்றைப்‌ பற்றியதா 
யிருந்தால்‌, பவுலின்‌ எடுத்துக்காட்டை நாம்‌ பின்பற்றி, 
“சுவிசேஷத்தின்‌ சத்தியம்‌ ... நிலைத்திருக்கும்படி ... ஒரு 
நாழிகையாகுலும்‌ ... கீழ்ப்படிந்து இணங்கக்‌ கூடாது” (கலா. 
2:5). இதற்கு மாறாக, உணர்வுகள்‌ புண்படுதல்‌ அல்லது கருத்து 
வேறுபாடு ஆகியவை பற்றிய முரண்பாடு இருந்தால்‌, 
“சமாதானத்துக்கடுத்தவைகளையும்‌, அந்நியோந்நிய பக்தி 
விருத்தி உண்டாக்கத்‌ தக்கவைகளையும்‌ நாடக்‌ கடவோம்‌” 
(ரோமர்‌ 14:19). புண்பட்ட நமது சுயத்தை மறந்து, மற்றவர்‌ 
களின்‌ ஞானத்திற்குச்‌ செவிசாய்க்க நாம்‌ ஆயத்தமாவோம்‌. 
சபைக்காக இயேசு மரித்தார்‌ (அப்‌. 20:28), அந்த சபையின்‌ 
சமாதானமும்‌, ஒத்திசைவும்‌ நமது உணர்வுகள்‌ மற்றும்‌ 
கருத்துக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ முக்கியமானவைகளாகும்‌. 








உதவியை நாடுவது சரியா? (15:2) 

அந்தியோகியாவின்‌ சபையில்‌ வாக்குவாதம்‌ எழுந்தபோது, 
“அந்த விஷயத்தினிமித்தம்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அவர்களைச்‌ 
சேர்ந்த வேறு சிலரும்‌ எருசலேமிலிருக்கிற அப்போஸ்தலரி 
டத்திற்கும்‌ மூப்பரிடத்திற்கும்‌ போக வேண்டுமென்று 
தீர்மானித்தார்கள்‌”” (வ. 2). இது வேதாகமக்‌ கொள்கை 
யென்றும்‌, ஏவப்பட்ட மனிதர்களும்‌ (அப்போஸ்தலர்களும்‌) 
ஈடுபட வேண்டியதாயிருந்த ஒரு விசேஷித்த சூழ்நிலையா 
யிருந்தது என்று நான்‌ உணர்கின்றேன்‌. ஏனென்றால்‌, 
அந்தியோகியாவிலிருந்த சகோதரர்கள்‌ எருசலேமிலிருந்த 
அப்போஸ்தலா்களுடன்‌ விஷயத்தைப்‌ பரிசீலனை செய்து சரி 
பார்த்துக்‌ கொண்ட செயலானது, நாம்‌ பிரச்சனை எழும்போது 
புதிய ஏற்பாட்டைக்‌ கொண்டு பரிசீலனை செய்து சரிபார்த்துக்‌ 
கொள்வதற்குச்‌ சமமானதாகும்‌. இருப்பினும்‌, வேதவசனத்தின்‌ 
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பொதுக்‌ கொள்கையிலிருந்து விலக்கி, அதை நாம்‌ தவறாகப்‌ 
பயன்படுத்துவதில்லை என்றே எண்ணுகின்றேன்‌. ஒவ்வொரு 
பிராந்திய சபையும்‌ சுயாட்சியுள்ளது (தன்னாட்சி பெற்றது) 
என்றாலும்‌, ஒரு பிரச்சனையைக்‌ தீர்த்து வைக்க சில வேளை 
களில்‌ அனுபவமுள்ள முன்னோடிகள்‌ சிலரை அழைப்பது 
என்பது அனுமதிக்கப்பட்டதும்‌, விவேகமானதுமாய்‌ 
இருக்கின்றது. 

வழக்கமாக, இவ்விதமாக முரண்பட்டவர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
மிகவும்‌ மதிக்கும்‌ முடிவுகளைக்‌ தரும்‌ கேவமனிதரிடத்தில்‌ 
ஆலோசனை கேட்பது என்பது மறைமுகமாய்ச்‌ செய்யப்‌ 
படுகின்றது. ஆஸ்திரேலியாவில்‌ நானும்‌ எனது சகோதரர்‌ காய்‌ 
ரோப்பரும்‌ எங்களைக்‌ காண வந்த ஒரு சகோதரரிடத்தில்‌ 
எங்கள்‌ இருதயங்களை ஊற்றி விட்டு நாங்கள்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டுமென்று அவருடைய அபிப்பிராயத்தைக்‌ கேட்டது 
எனக்கு நினைவில்‌ இருக்கின்றது. ஆயினும்‌ அவ்வப்போது, 
நேரடியான உதவியும்‌ நாடப்படுகின்றது. உள்ளூர்‌ சபையின்‌ 
கூட்டங்களில்‌ அப்பகுதியிலிருக்கும்‌ மரியாதைக்குரிய 
சகோதரர்கள்‌ எதிரெதிர்க்‌ கருத்துக்களுக்கிடையே மத்தியஸ்தம்‌ 
பண்ணும்படி கேட்கப்‌ படுவதை நான்‌ கண்டிருக்கின்றேன்‌. 








பார்வையிட வரும்‌ அந்த சகோதரர்கள்‌ சபைகளுக்கான 
முடிவெடுக்கும்‌ அதிகாரம்‌ பெறுவதில்லை, ஆனால்‌ சூழ்‌ 
நிலையை அவர்கள்‌ வாக்குவாதத்தில்‌ சிக்கியுள்ளவர்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிக கெளிவாகக்‌ காண முடியும்‌. 

வெளியிலிருந்து எப்பொழுது உதவிக்கு அழைப்பது, 
எப்பொழுது அழைக்காமலிருப்பது என்பதைப்‌ பற்றி நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொல்ல முடியாது. உங்களால்‌ முடிந்தவற்றைச்‌ 
செய்தும்‌, சபைப்‌ பிரச்சனையானது தீர்வு காணப்படாமல்‌ 
இருந்தால்‌, மற்றவர்களிடத்தில்‌ உதவிபெற கேட்பதற்குக்‌ 
கெளரவம்‌ பார்க்காதிருங்கள்‌ என்று மட்டுமே நான்‌ 
வலியுறுத்துகின்றேன்‌. 

அப்‌. 15ன்‌ நிகழ்ச்சிகளானது, சபை விஷயங்களைத்‌ 
தீர்மானிக்க சபையில்‌ உபரி நிறுவனங்கள்‌ ஏற்படுத்தப்பட 
வில்லை என்பதை இவ்விடத்தில்‌ வலியுறுத்துவது தகுதியான 
தாகும்‌. நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ தங்களின்‌ சபை சார்ந்த 





மாநாடுகள்‌ மற்றும்‌ கூட்டங்கள்‌ ஆகியவற்றை நியாயப்படுத்‌ 
துவதற்கு அப்‌. 15 ஐப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்கள்‌. கத்தோலிக்க 
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சபையானது, எருசலேமில்‌ நடந்த இந்தக்‌ கூட்டத்தை “முதல்‌ 
கிறிஸ்தவ உலக மாநாடு” என்று அழைக்கின்றது. ஆயினும்‌, அப்‌. 
15ல்‌ உள்ள சூழ்நிலையானது, அநேக சபைகள்‌ தங்கள்‌ 
பிரதிநிதிகளை சபை விஷயங்கள்‌ குறித்து வாக்குப்‌ போடுவதற்‌ 
காக மாநாட்டிற்கு அனுப்பி வைக்கவில்லை என்பதைத்‌ 
தெளிவாய்க்‌ காட்டுகின்றது. மாறாக, ஒரு சபையிலிருந்து 
மனிதர்கள்‌ இன்னொரு சபைக்குச்‌ சென்றார்கள்‌. நாமகரணக்‌ 
கூட்ட எழுத்தாளர்கள்‌ Waren W. Wiersbe மற்றும்‌ FW. Farrar கூட 
இது சபையின்‌ உபரிக்‌ கூட்டமோ அல்லது மாநாடோ அல்ல 
என்பதைப்‌ புரிந்து கொண்டுள்ளார்கள்‌. 





அந்தக்‌ கூட்டமானது நாமகரணக்‌ கூட்டத்தார்‌ அழைப்பது 





போன்ற ஒரு “சபையின்‌ மாநாடு” அல்ல ... ஒவ்வொரு 
பிராந்திய சபையும்‌ சுய ஆளுகை அமைப்புடையதாய்‌ 
இருந்தது. 


எருசலேமில்‌ நடந்த இந்த கூட்டமானது, சபை வரலாறு, அதன்‌ 
ஆளுகை அமைப்பு அல்லது கருத்துப்‌ பொருள்‌ ஆகிய 
எவற்றிலும்‌ சபையின்‌ பொதுக்‌ கூட்டம்‌ என்பதாகப்‌ 
பிரதிபலிக்கப்படுவதில்லை. அபிஷேகிக்கப்பட்ட பிரதிநிதி 
களின்‌ மதரீதியான கூட்டமாக இல்லாமல்‌, அது அந்தியோ 
கியா சபையின்‌ பிரதிநிதிகளை ஏற்றுப்‌ பேசிய எருசலேம்‌ 
சடையார்‌ யாவரின்‌ ஒரு கூட்டமாகவே இருந்தது. 


எனது தற்பெருமையை விழுங்கப்‌ 
போதுமான அளவுக்கு நான்‌ 
பெரியவனா? (15:2, 3) 
தற்பெருமை பற்றிய விஷயத்தை நான்‌ ஏற்கனவே 
குறிப்பிட்டுள்ளேன்‌, ஆனால்‌ இந்த அறிவுரை மறுபடியும்‌ கூறத்‌ 
தகுதியானதேயாகும்‌: தேவைப்பட்டால்‌ உங்கள்‌ தற்பெரு 
மையை விழுங்குமளவு பெரியவர்களாயிருங்கள்‌. இதை 
அப்படியே செய்ய விருப்பமாயிருந்த ஒருவரின்‌ முழு நிறை 
வான விளக்கவுருவை இவ்விடத்தில்‌ நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையார்‌ இப்பிரச்சனை குறித்து 
முன்னோடிகள்‌ என்ன நினைத்தார்கள்‌ என்று அறிய 
எருசலேமுக்கு ஆட்களை அனுப்பத்‌ தீர்மானித்த செயலானது 
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(வ. 2) பவுலின்‌ முகத்தில்‌ அறைவது போன்றதாயிருந்தது. 
இக்கருத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு அவர்‌ எருசலேமில்‌ இருந்த 
அப்போஸ்கலர்களைப்‌ போலவே தகுதியுடையவராயிருந்தார்‌. 
பிற்பாடு அவர்‌, தாம்‌ எருசலேம்‌ சென்ற போது வேதாகம 
சத்தியத்தில்‌ தமது புரிந்து கொள்ளுதலுக்கு, அங்கிருந்த எவரும்‌ 
எதையும்‌ பங்களிக்கவில்லை என்பதை வலியுறுத்தினார்‌ (கலா. 
1:17; 2:6). பின்பு ஏன்‌ பவுல்‌ எருசலேமுக்குச்‌ செல்லச்‌ 
சம்மதித்தார்‌? கலாத்தியர்‌ 2:2ல்‌ அவர்‌ “நான்‌ தேவ அறிவிப்‌ 
பினாலே போய்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌. தேவன்‌ ஏதோ ஒரு 
வகையில்‌ அந்த அப்போஸ்கலரிடத்தில்‌, அந்தியோகியாவின்‌ 
சகோதரர்கள்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டதற்கிணங்க அவர்‌ எருசலேம்‌ 
செல்ல வேண்டியது ஒருமைப்பாட்டைக்‌ கட்டிக்‌ காப்பதற்கு 
அவசியமாகும்‌ என்றார்‌ - பவுலும்‌ அகைச்‌ செய்தார்‌ (அப்‌. 15:3). 
இவ்வித செயலைப்‌ பெரிய மனிதர்களால்தான்‌ செய்ய 
முடியும்‌. நீதிமொழிகள்‌ 16:18ல்‌ “அழிவுக்கு முன்னானது 
அகந்தை” என்று கூறப்படுகின்றது. அகந்தையின்‌ விளைவாகச்‌ 
சபை அழிவது என்பது மிகவும்‌ அடிக்கடி நடக்கக்‌ கூடியதாகும்‌. 
உங்கள்‌ அகந்தையை விழுங்கப்‌ போதுமான அளவுக்குப்‌ 
பெரியவர்களாயிருங்கள்‌. 








இதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு நான்‌ 
விரும்புகின்றேனா? (15:3-5) 
முரண்பாட்டைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ “பின்னடைவு 
அணுகுமுறையைச்‌ சார்ந்திருப்பகுற்கு மிகச்‌ சிறந்த எடுத்துக்‌ 
காட்டு இங்குள்ளது: “நான்‌ இதைப்‌ பற்றிப்‌ பேச விரும்ப 
வில்லை!” அனால்‌ பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌ இது உண்மையாயிருந்ததில்லை. 








அந்தப்படி அவர்கள்‌ சபையாரால்‌ வழிவிட்டனுப்பப்பட்டு, 
பெனிக்கே சமாரியா நாடுகளின்‌ வழியாகப்‌ போய்‌, 
புறஜாஇியார்‌ மனந்திரும்பின செய்தியை அறிவித்து, சகோதரர்‌ 
எல்லாருக்கும்‌ மிகுந்த சந்தோஷத்தை உண்டாக்கினார்கள்‌.” 
அவர்கள்‌ எருசலேமுக்கு வந்து, சபையாராலும்‌ அப்போஸ்தல 
ராலும்‌ மூப்பராலும்‌” ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்ட போது, தேவன்‌ 
குங்களைக்கொண்டு செய்தவைகளையெல்லாம்‌ அறிவித்தார்‌ 
கள்‌ (வ. 3, 4). 
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பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்களின்‌ ஊழியம்‌ பற்றிக்‌ கூறுவதற்கு 
அனுமதிக்கப்பட்ட ஒரு பொதுக்‌ கூட்டமாகவே இது இருந்தது 
என்பது தெளிவாகும்‌ - இக்கூட்டத்தின்போது யூதமத போதகர்‌ 
களும்‌ கூடப்‌ பேசுவதற்கு அனுமதியளிக்கப்பட்டார்கள்‌ 
(வ. 5). 

இந்தப்‌ பிரச்சனையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்குக்‌ கிடைத்த 
ஒவ்வொரு வாய்ப்பையும்‌ பவுலும்‌ பானபாவும்‌ பயன்படுத்திக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. கலாத்தியர்‌ 2 ஆனது அப்‌. 15ன்‌ அதே நிகழ்ச்சி 
யைக்‌ கூறுவதானால்‌, வசனம்‌ 5ல்‌ காணப்படும்‌ பொதுக்‌ 
கூட்டத்திற்கும்‌, வசனம்‌ 6 முதல்‌ 29 வரை விளக்கப்படும்‌ 
பொதுக்‌ கூட்டத்திற்கும்‌ இடையில்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
எருசலேமில்‌ இருந்த சபையின்‌ முன்னோடிகளைத்‌ தனிமையில்‌ 
சந்தித்திருக்க வேண்டும்‌. இந்த விஷயங்கள்‌ பற்றி அவர்களி 
டத்தில்‌ தாராளமாய்ப்‌ பேசியபோது, அவர்கள்‌ (உபதேச 
விஷயங்கள்‌ பற்றி ஆவிக்குரிய மனிதர்கள்‌ விவாதிப்பதை நாம்‌ 
எதிர்பார்ப்பது போலவே) கருத்து ஒருமித்திருந்ததைக்‌ கண்‌ 
டார்கள்‌. பின்பு, “... யாக்கோபும்‌, கேபாவும்‌, யோவானும்‌ ... 
அந்நியோந்திய ஐக்கியத்திற்கு அடையாளமாக எனக்கும்‌ 
[பவுலுக்கும்‌] பர்னபாவுக்கும்‌ வலது கை கொடுத்து” (கலா. 2:9). 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ இப்பிரச்சனை பற்றி பேச மனதுள்ளவார்‌ 
களாய்‌ இருந்தபடியினால்‌ - அவர்களால்‌ சபையில்‌ சமா 
தானத்தை முன்பிருந்த நிலைக்குக்‌ கொண்டுவர முடிந்தது. 

கலந்துரையாடல்‌ மூலமாக எல்லா விஷயங்களையும்‌ 
தூர்வுக்குக்‌ கொண்டு வர முடியாது, ஆனால்‌ ஒன்று நிச்சயம்‌: 
இருபுறங்களிலும்‌ உள்ளவர்கள்‌ தங்களின்‌ மாறுபட்ட 
கண்ணோட்டங்களை கலந்துரையாட மனதில்லாமல்‌ 
இருந்தால்‌ எந்த ஒரு விஷயத்திற்கும்‌ தீர்வு காண முடியாது. ஒரு 
சகோதரருடன்‌ உங்களுக்குக்‌ கருத்து வேறுபாடு ஏற்படும்‌ 
போது, அவருடன்‌ முகமுகமாய்‌ அமர்ந்து உங்களின்‌ மாறு 
பாடுகளை கலந்துரையாட தைரியம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ 
இருங்கள்‌. 

















கவனிப்பதற்கு நான்‌ கற்றுக்‌ 
கொண்டுள்ளேனா? (15:6, 7) 
இந்த வாக்குவாதத்திற்குத்‌ திருப்திகரமான ஒரு முடிவைக்‌ 
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காண்பதற்காக இரண்டாவது பொதுக்‌ கூட்டம்‌ ஒன்று 
நடத்தப்பட்டது: “அப்போஸ்தலரும்‌ மூப்பரும்‌ இந்தக்‌ 
காரியத்தைக்‌ குறித்து ஆலோசனை பண்ணும்படி கூடினார்கள்‌” 
(வ. 6). இதன்‌ பிற்பகுதியில்‌ நாம்‌, “சபையாரெல்லாரும்‌” 
அங்கிருந்ததாக அறிகின்றோம்‌ (வ. 22; வ. 12 ஐயும்‌ கவனிக்க 
வும்‌). வசனம்‌ 7ல்‌, “மிகுந்த தர்க்கம்‌ உண்டானபோது பேதுரு 
எழுந்து, அவர்களை நோக்கி ...”” என்று கூறப்படுகின்றது. 
“மிகுந்த தர்க்கம்‌ உண்டானபோது ...” என்ற வார்த்தைகளை 
அவசரமாகப்‌ படித்துச்‌ செல்லாதீர்கள்‌. (வசனம்‌ 2ல்‌ 
“வாக்குவாதம்‌” என்றுள்ள வார்த்தையானது கிரேக்க மொழியி 
லும்‌ வாக்குவாதம்‌ என்று பொருள்படும்‌ வார்த்தையிலிருந்தே 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டதாகும்‌. பேச்சுக்கள்‌ சூடேறியது; 
கூட்டமானது கூச்சல்‌ மிகுந்ததாய்‌ இருந்தது!) பேதுரு, பவுல்‌, 
பர்னபா மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோரின்‌ முறைப்படியான 
உரைகளுக்கு முன்பாக ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பேசுவதற்கு 
வாய்ப்பளிக்கப்பட்டிருந்தது என்பது கெளிவாகும்‌. நம்முடன்‌ 
ஓத்துப்‌ போகாதவர்களை அடக்குவதன்‌ மூலம்‌ ஓத்திசைவை 
ஏற்படுத்த முடியாது. ஒவ்வொருவரின்‌ இருதயத்திலும்‌ 
இருப்பதை அவரவர்‌ வெளிப்படுத்த வாய்ப்பளிக்க வேண்டும்‌ 
- இது பின்வரும்‌ புரிந்து கொள்ளுகலுடன்‌ இருக்க வேண்டும்‌: 
“ஓவ்வொரு மனிதரும்‌ தன்‌ நிலையைக்‌ கூறுகின்றார்‌; ஒருவரும்‌ 
தும்‌ வழியைப்‌ பெற்றிரார. ” 

பின்வரும்‌ அறிவுரையை நாம்‌ கவனத்தில்‌ கொள்வோம்‌: 
மற்றவர்கள்‌ பேசுகையில்‌ நாம்‌ கவனித்துக்‌ கேட்க வேண்டும்‌. 
“காரியத்தைக்‌ கேட்குமுன்‌ உத்தரம்‌ சொல்லுகிறவனுக்கு, அது 
புத்தியீனமும்‌ வெட்கமுமாயிருக்கும்‌” (நீதி. 18:13) என்று ஞானி 
கூறினார்‌. மற்றவர்கள்‌ பேசும்போது, அதைக்‌ கேட்பதற்குப்‌ 
பதில்‌ பெரும்பாலும்‌ நாம்‌ அடுத்து என்ன கூற வேண்டும்‌ 
என்பதையே சிந்தித்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌. கவனிப்ப 
குற்கு, உண்மையிலேயே கவனிப்பதற்குக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளுங்‌ 
கள்‌. உங்கள்‌ காதுகளினால்‌ மட்டுமல்லாது, உங்கள்‌ இருதயத்‌ 
தினாலும்‌ கேளுங்கள்‌. குழந்தைகள்‌ சில வேளைகளில்‌ 
பட்டாணியின்‌ சுவை பிடிக்காததினால்‌ துப்புகின்றார்கள்‌, 
ஆனால்‌ சிலவேளைகளில்‌ மகிழ்ச்சியில்லாமையை வெளிப்‌ 
படுத்துவதற்காகவும்‌ பட்டாணியை துப்புகின்றார்கள்‌ என்று 
மனவியல்‌ அறிஞர்கள்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. வளர்ந்தவர்கள்‌ 
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இகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ மாறுபடுவதில்லை. பகுத்தறியும்‌ 
காதுடன்‌ நீங்கள்‌ கவனித்துக்‌ கேட்டால்‌ விவாதிக்கும்‌ 
“விஷயம்‌” அல்ல, முற்றிலும்‌ வேறொரு விஷயமே பிரச்சனை 
யாயிருக்கிறது என்பதை நீங்கள்‌ கண்டறிவீர்கள்‌. 


மக்கள்‌ மீதல்லாமல்‌ விஷயங்கள்‌ மீது 
நான்‌ கவனம்‌ செலுத்துகின்றேனா? 
(15:7-11) 


ஒவ்வொருவரும்‌ தம்‌ கருத்தை வெளிப்படுத்திய பிறகு, 
பேதுரு எழுந்து நின்று பேசத்‌ தொடங்கினார்‌ (வ. 7). நமது 
முந்திய பாடத்தில்‌ அவருடைய உரையை நாம்‌ படித்திருப்ப 
தால்‌, அதை இங்கு நான்‌ மறுபடியும்‌ எடுத்துரைக்கப்‌ 
போவதில்லை - ஆனால்‌ அதை வாசிப்பதற்குச்‌ சற்று நேரம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ (வ. 7-11). அந்தியோகியாவுக்குச்‌ 
சென்ற கலகக்காரார்களை எத்தனை முறை பேதுரு இவ்வுரை 
யில்‌ குறிப்பிட்டார்‌? “பூஜ்யம்‌ முறைகள்‌” என்பதே இதற்குப்‌ 
பதில்‌ ஆகும்‌. பவுல்‌, பர்னபா மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோரின்‌ 
உரைகளைச்‌ சற்றுக்‌ கவனியுங்கள்‌ (வ. 12-29). இவர்கள்‌ யூதமத 
போதகர்களை எத்தனை முறை குறிப்பிட்டார்கள்‌? அந்தியோ 
கியா சபைக்கு எழுதப்பட்ட கடிதத்தில்‌, “... சிலர்‌ எங்களிடத்தி 
லிருந்து புறப்பட்டு ... உங்களைக்‌ கலக்கி ...” (வ. 24) என்று 
குறிப்பிடப்பட்டது, ஆனால்‌ எந்த ஒரு தனிநபரின்‌ பெயரும்‌ 
குறிப்பிடப்படவில்லை. பேதுரு, பவுல்‌, பர்னபா மற்றும்‌ 
யாக்கோபு ஆகியோர்‌ தனிநபர்கள்‌ மீது அல்ல, விஷயங்களின்‌ 
மீதே கவனம்‌ செலுத்தினார்கள்‌. எனது அனுபவத்தில்‌, பெயர்‌ 
சொல்லி அழைப்பது என்பது மிகவும்‌ அரிதாகவே நன்மையை 
விளைவிக்கின்றது” மற்றும்‌ அது பெரும்பாலும்‌ பெரும்‌ 
துன்பத்தை விளைவிக்கின்றது. இது விஷயத்திலிருந்து 
பாதைமாறச்‌ செய்து, லூக்கா 16ல்‌ உள்ளது போன்ற கடந்து 
செல்ல முடியாத பெரும்‌ பிளப்பு போன்ற வளைகுடாக்களை 
உண்டாக்கி விடுகின்றது. நமது வேதபாடப்‌ பகுதியில்‌ இருந்து 
இதைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌: நபர்த்துவங்களையல்ல, 
கொள்கைகளைப்‌ பற்றி கலந்துரையாடுங்கள்‌. 
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புத்தகத்துடன்‌ நான்‌ ஒட்டி 
நிலைத்திருக்கின்றேனா? (15:12-18) 
பேதுருவின்‌ உரையானது கூட்டத்தாரை அமைதிப்‌ 
படுத்தியது. பிறகு பர்னபாவும்‌, பவுலும்‌ தங்களின்‌ ஊழியப்‌ 
பயணத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கூறினார்கள்‌. எருசலேமில்‌ பர்னபா 
மிகவும்‌ மதிக்கப்பட்டதால்‌ அவரின்‌ பெயரை முதலில்‌ 





குறிப்பிட்டார்‌. ஆனால்‌ அவர்களின்‌ வார்த்தையை லூக்கா 
பதிவு செய்யவில்லை, ஏனென்றால்‌ அவ்விபரங்களை அவார்‌ 
அதிகாரம்‌ 13 மற்றும்‌ 14ல்‌ ஏற்கனவே கொடுத்திருந்தார்‌. 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ “தங்களைக்கொண்டு தேவன்‌ புறஜாதி 
களுக்குள்ளே செய்த ... யாவையும்‌” விவரித்துச்‌ சொன்னார்கள்‌. 
ஆயினும்‌ இந்த முறை “தேவன்‌ புறஜாதிகளுக்குள்ளே செய்த 
அடையாளங்கள்‌ அற்புதங்கள்‌ ...?” (வ. 12) ஆகியவற்றை 
வலியுறுத்தினார்கள்‌. தேவன்‌ அவர்களோடு இருந்தார்‌ என்ப 
தற்கு இந்த அற்புதங்கள்‌ நிரூபணங்களாயிருந்தன (எபி. 2:4) 
மற்றும்‌, புறஜாதிகளுக்கான அவர்களின்‌ ஊழியம்‌ தேவனால்‌ 
அங்கிகரிக்கப்பட்டது. 

அவர்கள்‌ பேசிய பிறகு, யாக்கோபின்‌ முறை வந்தது-இந்த 
யாக்கோபு, கர்த்தரின்‌ அரை சகோதரர்‌ ஆவார்‌.” கூறப்பட்டி 
ருந்தவைகளை முதலில்‌, மறுபடியும்‌ ஒரு கண்ணோக்கம்‌ 
கொடுத்தார்‌: “சகோதரரே எனக்குச்‌ செவி கொடுங்கள்‌. தேவன்‌ 
புறஜாதிகளினின்று தமது நாமத்திற்காக ஒரு ஜனத்தைத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளும்படி முதல்‌ முதல்‌ அவர்களுக்குக்‌ 
கடாட்சித்‌ தருளின விதத்தைச்‌ சிமியோன்‌ (பேதுருவின்‌ 
எபிரெயப்‌ பெயா்‌) விவரித்துச்‌ சொன்னாரே” (வ. 13, 14). 
அவரது சொல்லாக்கமானது அநேகரை அதிர்ச்சியடையச்‌ 
செய்திருக்கும்‌. யூதர்கள்‌ எப்பொழுதுமே “தேவனுடைய நாமம்‌ 
தீரிக்கப்பட்ட மக்களாய்‌” இருந்தார்கள்‌ - இது புறஜாதியாரி 
லிருந்து மாறுபட்ட நிலையாகும்‌. இப்பொழுதோ, “தேவன்‌ 
தமது நாமத்திற்காகப்‌ புறஜாதிகளில்‌ இருந்து ஒரு ஜனத்தைத்‌ 
தெரிந்து கொண்டார்‌!” 

பிறகு யாக்கோபு, தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ ஒரு நிறைவேற்ற 
மாகவே கொர்நேலியு மற்றும்‌ அவர்‌ வீட்டாரின்‌ மனமாற்றம்‌ 
நடைபெற்றது என்று காண்பிக்க தேவனுடைய வசனத்திற்குத்‌ 
திரும்பினார்‌. “அதற்குத்‌ கீர்க்ககரிசிகளுடைய வாக்கியங்களும்‌ 
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ஒத்திருக்கிறது” (வ. 15), அவர்‌ ஆமோஸ்‌ 9:11, 12ல்‌ இருந்து 
(வ. 16-18)” மேற்கோள்காட்டி இதைக்‌ கூறினார்‌. சபையில்‌ 
வாக்குவாதம்‌ எழுகின்றபோது, நாம்‌ புத்தகத்துடன்‌ அதிக 
நெருக்கமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. கருத்து வேறுபாடு உபதேசக்‌ 
தின்படியானதல்ல என்றாலும்‌, வேதாகமத்தில்‌ கொடுத்துள்ள 
கொள்கைகள்‌ பிரச்சனையைத்‌ தீர்க்க உதவும்‌ என்பதோடு, 
தேவனுடைய சித்தத்தின்‌ மையத்தில்‌ நாம்‌ இருப்பதை அது 
உறுதிப்படுத்தும்‌. 


முடிவுரை 
இப்பாடத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌, வாக்குவாதம்‌ பற்றிய 
எனது சொந்த விருப்பமின்மையை நான்‌ அறிக்கையிட்டேன்‌. 
இப்பாடத்தை நாம்‌ முடிக்கையில்‌, நான்‌ உங்களைக்‌ கேட்கின்‌ 
றேன்‌: வாக்குவாதம்‌ பற்றி நீங்கள்‌ எவ்விதம்‌ உணருகனெ்றீர்கள்‌? 
சகோதரர்களே ஓத்துப்‌ போகாதபோது நீங்கள்‌ எவ்விதம்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்கின்றீர்கள்‌? நீங்கள்‌ வசமிழந்து விடுகின்றீர்‌ 
களா? நீங்கள்‌ துண்டு துண்டாய்ச்‌ சிதறி விடுகின்றீர்களா? 
நீங்கள்‌ விட்டுவிட விரும்புகின்றீர்களா? இதைத்‌ தவிர நாம்‌ 
ஒன்றும்‌ சாதிக்காதிருந்தால்‌, இந்தப்பாடத்திலும்‌, அடுத்த 
பாடத்திலும்‌, வாக்குவாதமானது தேவனுடைய உதவியுடன்‌ 
கையாளப்பட்டு - அவர்‌ நாமத்திற்கு மகிமை உண்டாகும்‌ 
வகையிலேயே கையாளப்படுவதை நாம்‌ காண முடியும்‌ என்று 
நம்புகின்றேன்‌. 





அ ர்‌ 


3 காட்சி-உதவிக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


அப்‌. 15ல்‌ நடைபெற்ற கூட்டமானது நாமகரண 
ஆலோசனைக்கூட்டமோ அல்லது மாநாடோ அல்ல என்பதை 
வலியுறுத்துவதற்கு நேரம்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ள நீங்கள்‌ விரும்பக்‌ 
கூடும்‌. நாமகரணக்‌ கூட்டங்களின்‌ மாநாட்டை விளக்கும்‌ 
பின்வரும்‌ வரைபடத்தைக்‌ கரும்பலகை, பெரிய வரைபடத்‌ 
தாள்‌ அல்லது ஓவர்ஹெட்‌ புரொஜெக்டர்‌ ஃபிலிம்‌ இவற்றில்‌ 
நீங்கள்‌ வரைந்து காண்பிக்கலாம்‌. 

மேல்‌ கண்டதற்கு மாறாக, அப்‌. 15ன்‌ கூட்டமானது 


224 


(1) ஏவப்படாத மனிதர்கள்‌, (2) பிரதிநிதிகள்‌, மற்றும்‌ 
(3) கருத்துப்‌ பற்றிய விஷயங்கள்‌ ஆகியவற்றை உள்ளடக்கா 
மல்‌, (1) ஏவப்பட்ட மனிதர்கள்‌, (2) “முழு சபை”, மற்றும்‌ 
(3) இரட்சிப்பின்‌ விஷயம்‌ ஆகியவற்றை உள்ளடக்கியிருந்தது. 
பின்வரும்‌ வரைபடமானது, அப்‌. 15ல்‌ ஒரு சபையானது ஒரு 
கேள்வியுடன்‌ சில மனிதர்களை ஏவப்பட்ட மனிதர்கள்‌ இருந்த 
ஒரு சபைக்கு அனுப்பியது என்பதைக்‌ குறிக்கின்றது. 


மனிதர்கள்‌ வ ஏவப்பட்ட மனிகர்கள்‌ 


ஒரு கேள்வியுடன்‌ அடங்கியது 


குறிப்பு: இவ்வரைபடங்களில்‌ “ச” என்பது சபையையும்‌, “பி” 
என்பது பிரதிநிதிகளையும்‌ குறிக்கும்‌. கத்தோலிக்க சபையின்‌ 
ஆலோசனைக்‌ கூட்டங்களையும்‌, எருசலேம்‌ கூட்டத்தையும்‌ 
வேறுபடுத்திக்‌ காட்ட இவ்வரைபடங்களைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தலாம்‌. 


* பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


வசனம்‌ 6 முகல்‌ 29 முடிய உள்ள பொதுக்‌ கூட்டமானது 
பின்வருமாறு புறக்குறிப்பிடப்பட முடியும்‌: (1) பேதுருவின்‌ 
விவாதம்‌ (வ. 7-11), (2) பர்னபா மற்றும்‌ பவுல்‌ ஆகியோரின்‌ 
அறிக்கை (வ. 12), மற்றும்‌ (3) யாக்கோபின்‌ பரிந்துரை 
(வ. 13-29). 
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குறிப்புகள்‌ 

'நாம்‌ “தேவன்‌ பாவத்தை வெறுக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ பாவியை 
வெறுப்பதில்லை”” என்று வழக்கமாகக்‌ கூறுகின்றோம்‌. இந்த விஷயத்தில்‌, 
வசனமானது ஆங்கிலத்தில்‌ “wh spreads strife among brothers” என்றுள்ளது 
(அதாவது விரோதத்தை உண்டு பண்ணும்‌ தனி நபரை தேவன்‌ வெறுக்கிறார்‌ 
என்றுள்ளது) ஆனால்‌ தமிழில்‌ “சகோதரருக்குள்ளே விரோதத்தை உண்டு 
பண்ணுதல்‌” என்றுதான்‌ உள்ளது (அதாவது அச்செயலையே தேவன்‌ 
வெறுக்கின்றார்‌ என்றுள்ளது). ஆவிக்குரிய வகையில்‌ கலக மூட்டுவதென்பது மிக 
வருத்தத்திற்குரிய ஒரு பாவமாகும்‌. “எருசலேமில்‌ இருந்த சகோதரர்களைப்‌ போல, 
சமாரியா, பெனிக்கே நாடுகளில்‌ இருந்த சகோதரர்கள்‌ புறஜாதியிலிருந்து 
கிறிஸ்தவர்களானவர்கள்மேல்‌ தப்பெண்ணம்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. இந்தப்‌ 
பகுதியில்‌ இருந்த சபைகள்‌ கிரேக்க யூத கிறிஸ்தவர்களின்‌ நற்செய்தி ஊழிய 
முயற்சிகளின்‌ விளைவாக ஏற்பட்டவையாகும்‌ (8:5-25; 11:19). “எருசலேம்‌ 
சபையில்‌ தலைமைத்துவமானது (வழி நடத்துதலானது) அப்போஸ்தலர்கள்‌ என்ற 
குற்காலிக ஏற்பாட்டிலிருந்து மூப்பர்கள்‌ என்ற நிரந்தர ஏற்பாட்டிற்கு மாறிக்‌ 
கொண்டிருந்ததைக்‌ கவனியுங்கள்‌. அப்‌. 15ல்‌ முடிவெடுக்கும்‌ செயல்பாடுகள்‌ 
ஒவ்வொன்றிலும்‌ மூப்பர்கள்‌ ஈடுபட்டார்கள்‌ (வ. 2, 4, 6, 22, 23). “சிலவேளைகளில்‌, 
ஏவப்பட்ட எழுத்தாளர்கள்‌ எதிராளிகளைப்‌ பெயர்‌ சொல்லிக்‌ குறிப்பிடுவதால்‌ 
(1 தீமோ. 1:20; 3 யோவா. 9 முதலியன), கள்ள போதகர்களின்‌ பெயரைக்‌ 
குறிப்பிடும்‌ சாத்தியக்‌ கூற்றினை நாம்‌ முற்றிலுமாகத்‌ தவிர்த்து விடமுடியாது. 
ஆயினும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌ அவ்வாறு செய்ய வேண்டிய சரியான 
வேளையைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ கூறுகின்றார்‌. நான்‌ ஏவப்பட்டிராதபடியால்‌, 
பெயர்‌ சொல்லி அழைக்கும்‌ செயலில்‌ இருந்து விலகியிருப்பதையே 
விரும்புகின்றேன்‌. “அப்‌. 12:17; 21:18; 1 கொரி. 15:7; கலா. 1:19; 2:12; யாக்‌. 1:1. 
“ஏசாயா 2:2-4; 49:6; மற்றும்‌ மீகா 4:1-4 போன்ற தூர்க்ககரிசனங்களை யாக்கோபு 
மேற்கோள்‌ காட்டியிருக்கக்‌ கூடும்‌ லூக்கா இவைகளின்‌ சுருக்கத்தையே பதிவு 
செய்துள்ளார்‌). 
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வாக்குவாகக்கைக்‌ கையாள 
மலும்‌ சில குறிப்புகள்‌ 
[15.1555] 


அந்தியோகியாவில்‌ வாக்குவாதமானது தனது அழகற்ற 
தலையை உயர்த்தியது. எருசலேமில்‌ இருந்து வந்திருந்த 
சகோதரர்கள்‌, புறஜாதியார்‌ விருத்தசேதனம்‌ செய்துகொள்ள 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணக்கைக்‌ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ வலியுறுத்தினார்கள்‌. அது 
இக்கட்டான தருணமாய்‌ இருந்தது. இந்த வாக்குவாதமானது 
சரியானமுறையில்‌ கையாளப்படாதிருந்தால்‌, சபையானது - 
யூக கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு புறத்திலும்‌, புறஜாதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
ஒரு புறத்திலும்‌ இருந்த நிலையில்‌ - இடையில்‌ இரண்டாகப்‌ 
பிரிந்திருக்கும்‌. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அயர்ச்சி அடைந்திருக்கக்‌ 
கூடும்‌. அவர்கள்‌, “யூதகிறிஸ்தவா்களின்‌ தப்பெண்ணத்தினால்‌ 
நாங்கள்‌ இளைத்துப்‌ போனோம்‌; பட்டிணத்தின்‌ மறுபுறம்‌ 
சென்று நாங்கள்‌ புறஜாதி கிறிஸ்தவர்களுக்கென்று வேறொரு 
சபையைத்‌ தொடங்கப்‌ போகின்றோம்‌” என்று கூறியிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. இதற்கு மாறாக, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ மன அமைதியைக்‌ 
காத்துக்‌ கொண்டு, வேறுபாடுகளைக்‌ களைவதற்காக 
எருசலேமுக்குச்‌ சென்றார்கள்‌. 

வாக்குவாதத்தைக்‌ கையாளும்‌ கொள்கைகளைப்‌ பற்றி 
அறிந்து கொள்வதற்காக அப்‌. 12:1-32 பற்றிய நமது பாடத்தை, 
நாம்‌ தொடருவோம்‌. பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவைப்‌ போலவே 
நாமும்‌ ஐக்கியத்தைக்‌ தேடுவதில்‌ செயல்படுபவர்களாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ (மத்‌. 5:9). 
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புத்தகத்துடன்‌ நெருங்கியிருங்கள்‌ 
(15:13-19) 

நமது முந்திய பாடமானது, யாக்கோபின்‌ பேச்சினிடை 
யிலேயே, எல்லா வாதங்களிலும்‌ நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்‌ 
துடன்‌ நெருங்கியிருக்க வேண்டும்‌ என்று கூறுகையில்‌ முடிவ 
டைந்தது. அந்தச்‌ சக்தியத்தையே நாம்‌ அதிகமாய்‌ வலியுறுத்திக்‌ 
கொண்டிருக்க முடியாது. ஒரு கருத்து எவ்வளவு வசீகர 
முடையதாய்‌ இருந்தாலும்‌, அது வேதாகமத்தின்படியான 
குல்லவென்றால்‌, அது தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்துவதாய்‌ இருக்க 
முடியாது. 

கொர்நேலியு மற்றும்‌ அவரது வீட்டார்‌ ஆகியோரின்‌ 
மனமாற்றமானது தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேற்றமே என்று 
காண்பிக்க, யாக்கோபு, ஆமோஸ்‌ 9:11, 12ல்‌ இருந்து 
மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌. யாக்கோபின்‌ பிரசங்கத்தை அவர்‌ 
மேற்கோள்‌ காட்டுமிடத்திலிருந்து மறுபடியும்‌ நாம்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்வோம்‌: 





எப்படியெனில்‌, மற்ற மனுஷரும்‌', என்னுடைய நாமந்தரிக்கப்‌ 
படும்‌ சகல ஜாதிகளும்‌” கர்த்தரைத்‌ தேடும்படிக்கு, நான்‌ 
இதற்குப்பின்பு திரும்பிவந்து, விழுந்துபோன தாவீதின்‌ 
கூடாரத்தை மறுபடியும்‌ எடுப்பித்து, அதிலே பழுதாய்ப்‌ 
போனவைகளை மறுபடியும்‌ சீர்ப்படுத்தி, அதைச்‌ செவ்வை 
யாக நிறுத்துவேன்‌ என்று இவைகளையெல்லாஞ்‌ செய்கிற 
கார்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌ என்று எழுதியிருக்கிறது. உலகத்‌ 
தோற்றமுதல்‌ தேவனுக்குத்‌ தம்முடைய கிரியைகளெல்லாம்‌ 
தெரிந்திருக்கிறது (15:16-18).” 





தாவீதின்‌ சந்ததியை மறுபடியும்‌ கட்டியெழுப்புவது பற்றி 
இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறியது - இது இயேசு பரத்துக்கேறி 
மகிமைப்பட்ட போது நடந்தேறியது” - இது, “மற்ற மனுஷர்‌” 
எல்லாருக்கும்‌ கர்த்தரைத்‌ தேடும்படியாக நடந்தேறும்‌, இந்த 
“மற்ற மனுஷர்‌” என்பது “எல்லாப்‌ புறஜாதியாரையும்‌”” 
குறிப்பாக அடையாளப்படுத்துகின்றது என்று கூறப்பட்டது. 
கிறிஸ்தவ யுகத்திற்கான தேவனுடைய திட்டங்கள்‌ மற்றும்‌ 
நோக்கங்களில்‌ அவர்‌ புறஜாதியாரையும்‌ உள்ளடக்கியிருந்தார்‌ 
என்பதை யாக்கோபு நிரூபித்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ புறஜாதியார்‌ 
விருத்தசேதனம்‌ செய்து, பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்பிடிக்க 
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வேண்டுமா கூடாதா என்ற விஷயத்துடன்‌ இது எவ்விதத்தில்‌ 
தொடர்புடையதாயிருந்தது? அமைதியின்‌ அடிப்படையி 
லேயே யாக்கோபின்‌ தீர்மானம்‌ அமைந்தது: புறஜாதியாரும்‌ 
தேவனுடைய திட்டத்தில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டிருந்தார்கள்‌ 
என்று ஆமோஸ்‌ வலியுறுத்தியிருந்தார்‌, ஆனால்‌ புறஜாதியார்‌ 
அந்தத்‌ இட்டங்களின்‌ ஒரு பகுதியாக வேண்டுமானால்‌, 
முதலில்‌ அவர்கள்‌ யூதார்களாக வேண்டும்‌ என்று வெளிப்படை 
யாகவோ அல்லது மறைமுகமாகவோ அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசி 
எதையும்‌ கூறவில்லை. “ஆதலால்‌ புறஜாதிகளில்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
இரும்புகிறவார்களைக்‌ கலங்கப்‌ பண்ணலாகாது” (வ. 19) என்று 
யாக்கோபு முடித்தார்‌.” நமது முந்திய பாடத்தில்‌ குறிப்பிட்ட 
படியாக, இது, “புறஜாதி கிறிஸ்தவர்கள்‌ மீது நாம்‌ விருத்த 
சேதனம்‌ மற்றும்‌ பிரமாணக்கைக்‌ கடைப்‌ பிடித்தல்‌ ஆகியவற்றி 
னால்‌ கட்டுப்பாடு செய்யக்‌ கூடாது” என்று அர்த்தப்‌ 


படுகின்றது. 





மற்றவர்களின்‌ உணர்வுகளுக்கு மதிப்புக்‌ 
கொடுங்கள்‌ (15:20, 21) 

“அகவே இது இவ்வழியில்தான்‌ அமைய வேண்டும்‌” என்று 
யாக்கோபு அறிவிக்கவில்லை. மாறாக அவர்‌, “[நாம்‌ இப்படிச்‌ 
செய்ய வேண்டுமென்று] நான்‌ தர்மானிக்கிறேன்‌” என்று அவர்‌ 
கூறினார்‌. முடிவை அவர்‌ சபையாரின்‌ மேல்‌ திணிக்கவில்லை; 
மாறுபட்ட கண்ணோட்டம்‌ கொண்டவர்களிடத்தில்‌ 
மரியாதை காண்பித்து, கண்ணியத்துடன்‌ அவர்கள்‌ இணங்கி 
வருவதற்கு வாய்ப்பளித்தார்‌. இவ்வரலாறு முழுவதிலும்‌ 
மற்றவர்களின்‌ உணர்வுகளுக்கு மதிப்பளித்தல்‌ என்பது 
தொடர்ந்து இழையோடுகின்றது. 

இந்தப்‌ பிரச்சனையின்‌ உபதேச அம்சமானது, நடைமுறை 
நோக்கங்கள்‌ எல்லாவற்றிற்காகவும்‌ கீர்மானிக்கப்பட்டி ருந்தது; 
பேதுரு, பவுல்‌, பர்னபா மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகிய அனைவரும்‌ 
ஒரே விதமான முடிவுக்கு வந்திருந்தார்கள்‌. ஆயினும்‌ - இந்தப்‌ 
பிரச்சனையின்‌ நடைமுறைப்‌ பகுதி என்ற - ஒரு பிரச்சனையை 
இன்னமும்‌ எதிர்கொள்ள வேண்டியிருந்தது: தங்கள்‌ வாழ்நாள்‌ 
முழுவதும்‌ பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்‌ பிடித்திருந்த யூத 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, பிரமாணத்தை ஒருபோதும்‌ கடைப்பிடிக்கா 
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திருந்த புறஜாதிக்‌ கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ ஒன்றாக வாழ்வது 
எப்படி முடியும்‌? யாக்கோபு தமது உரையை முடிக்குமுன்‌, 
அங்கிருந்தவர்களிடத்தில்‌, “விக்கிரகங்களுக்குப்‌ படைத்த 
அசுசியானவைகளுக்கும்‌, வேசித்தனத்திற்கும்‌, நெருக்குண்டு 
செத்ததிற்கும்‌, இரத்தத்திற்கும்‌, விலகியிருக்கும்படி அவர்‌ 
களுக்கு நாம்‌ எழுத வேண்டுமென்றும்‌ நான்‌ கீர்மானிக்கிறேன்‌” 
(வ. 20) என்று தமது தீர்மானத்தையும்‌ தெரிவித்தார்‌. 

வசனம்‌ 29ல்‌ கடைசியாகக்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ இரண்டு 
விஷயங்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று தொடர்புடையவை என்றும்‌, 
யாக்கோபு அடிப்படையாக மூன்று தடைகளைக்‌ குறிப்‌ 
பிட்டார்‌ என்றும்‌ அநேகர்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளுகின்றார்கள்‌: 
முதலாவது, “விக்ரெகங்களுக்குப்‌ படைத்த அசுசியானவைகள்‌” 
ஆகும்‌, இது பிற்பகுதியில்‌, “விக்கிரகங்களுக்குப்‌ படைத்தவை 
கள்‌” என்று அடையாளப்படுத்தப்படுகின்றது (வ. 29), இது 
உணவின்‌ ஒரு பகுதி மட்டும்‌ பலிபீடத்தின்‌ மேல்‌ தகனிக்கப்‌ 
பட்டது. மீதியிருந்த பகுதியானது சிலை வணக்கம்‌ செய்யும்‌ 
ஆசாரியர்கள்‌ அல்லது மக்களால்‌ உண்ணப்பட்டது. அவ்வுணவு 
முதல்‌ தரமுடையதாகையால்‌, அதில்‌ சில பகுதியானது 
சந்தைக்குக்‌ கொண்டு வரப்பட்டு, உயர்ந்த விலைக்கு விற்கப்‌ 
படும்‌. புறஜாதியிலிருந்து கிறிஸ்தவரானவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்நாள்‌ முழுவதிலும்‌ இதை உண்டிருந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ 
யூதகிறிஸ்தவர்கள்‌ இதை உண்ட இல்லை - அப்படிச்‌ செய்வது 
அவர்களுக்குப்‌ பெரும்‌ குற்றமாயிருந்தது. இரண்டாவது தடை, 
“வேசித்தனம்‌” அல்லது சட்ட விரோதமான பாலுறவுத்‌ 
தொடர்புகள்‌ ஆகும்‌. வேசித்தனமானது எப்பொழுதுமே 














தேவனால்‌ கண்டனம்‌ செய்யப்பட்டதாகும்‌, ஆனால்‌ அதைப்‌ 
பற்றிப்‌ போதிக்கப்படாத வரையிலும்‌ அது தீங்குக்‌ குறைவான 
தென்றே அநேக புறஜாதியாரால்‌ கருதப்பட்டது. செனகா 
என்பவர்‌ தமது நாட்களில்‌ நிலவிய பாலியல்‌ ஒழுக்கக்கேடு 
பற்றி, “மாசற்றதன்மை மிக அரிது என்று கூற முடியாது; அப்படி 
ஒன்று இல்லவே இல்லை” என்று எழுதினார்‌, என்று Jn Waddey 
மேற்கோள்காட்டினார்‌. 

மூன்றாவது தடை, “நெருக்குண்டு செத்ததிலிருந்து 
விலகியிருத்தல்‌” ஆகும்‌. பிந்திய நூற்றாண்டுகளில்‌ விளக்கவுரை 
யாளர்கள்‌ “இரத்தம்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கொலை 
செய்தலைக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌, 
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ஆனால்‌ அப்‌. 15ல்‌ “நெருக்குண்டு” மற்றும்‌ “இரத்தம்‌” என்ற 
சொற்றொடர்களானவை அநேகமாக, புறஜாதியாரின்‌ 
பொதுவான வழக்கங்களான மாமிசத்தையும்‌ இரத்தத்தையும்‌ 
கலந்து புசித்தல்‌, மற்றும்‌ விலங்குகளின்‌ இரத்தத்தைக்‌ 
குடித்தல்‌ போன்றவைகளையே குறிப்பதாயிருக்கின்றன. ஒரு 
யூதர்‌ ஒரு மிருகத்தை அடிக்கும்போது, அதன்‌ இரத்தத்தை 
வழிந்தோடும்படி செய்து, அந்த இரத்தத்தை தரையிலோ 
அல்லது பலிபீடத்திலோ ஊற்றிவிடுவார்‌.” (லேவி. 17:10-14; 
உபா. 12:16, 23-25) - ஏனென்றால்‌ “மாம்சத்தின்‌ உயிர்‌ அதன்‌ 
இரத்தத்தில்‌ இருக்கிறது” என்று தேவன்‌ போதித்தார்‌ (லேவி. 
17:11). மனச்சாட்சிக்குக்‌ கட்டுப்பட்ட எந்த ஒரு யூதரும்‌ 
புறஜாதியாரால்‌ தயாரிக்கப்பட்ட எந்த ஒரு உணவையும்‌ 
சந்தேகத்தோடுதான்‌ நோக்குவார்‌. 

யாக்கோபு ஏன்‌ இந்த மூன்று விஷயங்களை மட்டும்‌ 
தடைகளாகத்‌ தேர்ந்தெடுத்தார்‌ என்று நாம்‌ உறுதியாகக்‌ கூற 
முடிவதில்லை, ஆனால்‌ நாம்‌ கற்றறிய யூகங்கள்‌ சிலவற்றை 
மேற்கொள்ள முடியும்‌: முதலாவது, இந்தத்‌ தடைகள்‌ புறஜாதி 
யாரின்‌ பொதுவான பழக்கங்களை, அநேகமாக, புறஜாதி 
கிறிஸ்தவர்களாலும்‌ வேறு விதமான போதனை பெறும்‌ 
வரையிலும்‌ தொடர்ந்து வாழ்க்கையின்‌ அம்சமாகப்‌ பின்பற்றி 
யிருக்கப்படக்‌ கூடியதான பழக்கங்களைக்‌ குறிப்பதா 
யிருந்தன.£ இரண்டாவது, யாக்கோபினால்‌ தடை செய்யப்‌ 
பட்ட இந்த மூன்று நடைமுறைப்‌ பழக்கங்களும்‌, சபையில்‌ 
யூதர்‌ - புறஜாதியாரின்‌ ஐக்கியத்தைப்‌ பாதிப்பவைகளா 
யிருந்தன. இம்மூன்றில்‌ இரண்டு பழக்கங்கள்‌ தேவனுடைய 
குடும்பத்தின்‌ முக்கியமானதொரு பழக்கமான “ஐக்கிய 
விருந்தினை” பாதித்தன. மூன்றாவது, இந்தத்‌ தடைகளில்‌ 
ஏதொன்றும்‌ கூட யூதர்களுக்கு மட்டும்‌ உரியதாயிருக்க 
வில்லை. விக்கிரகாராதனை, வேசித்தனம்‌ மற்றும்‌ இரத்தத்தைக்‌ 
குடித்தல்‌ ஆகிய இவை யாவும்‌ மோசே பிரமாணத்தைப்‌ 
பெறுமுன்னரும்‌ கூட தவறானவைகளாகவே இருந்தன (ஆதி. 
9:4). இவைகளைப்‌ பற்றிய பிரமாணமானது குறைந்த பட்சம்‌ 
ஜலப்பிரளயத்திற்குப்‌ பின்‌ தொடங்கிப்‌ புறஜாதியாரைக்‌ 
கட்டுப்படுத்தியது, ஆகவே புறஜாதியார்‌ நியாயப்பிரமாணத்‌ 
தைக்‌ கைக்கொள்ளத்‌ தேவையில்லை என்று கூறும்போகே, 
அதற்கு முரண்பட்டதாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்படாத வகையில்‌, 
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யாக்கோபு புறஜாதியாரை இம்மூன்று பழக்கங்களிலிருந்து 
விலகியிருக்கும்படி வற்புறுத்த முடிந்தது. 

உண்மையில்‌ யாக்கோபு புறஜாதிக்‌ கிறிஸ்தவார்களிடத்தில்‌, 
“நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ புறஜாதியார்‌ கைக்கொள்வது 
குறித்து யூத கிறிஸ்தவர்களாகிய நாங்கள்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சாதகமாகவே முடிவெடுத்து இருக்கின்றோம்‌. இப்பொழுது 
நீங்கள்‌, எங்களைச்‌ சங்கடப்படுத்துகின்ற பழக்கங்களிலிருந்து 
விலகி எங்களுக்குச்‌ சாதகமாகச்‌ செயல்படுங்கள்‌” என்றே 
கூறினார்‌. சகோதரர்களுடன்‌ நாம்‌ கருத்து வேறுபடும்போது, 
அவர்களுடைய உணர்வுகளுக்கு மதிப்புக்‌ கொடுக்க 
வேண்டியது அவசியமாகும்‌. 

கூருணர்வின்‌ ஒரு கடைசிப்‌ பகுதியைக்‌ கூறி யாக்கோபு 
குமது உரையை முடித்தார்‌. நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ 
புறஜாதியாரைக்‌ கட்டுப்படுத்த விரும்பிய யூதர்கள்‌ அநேகமாக 
மோசே எதைப்‌ போதித்திருந்தார்‌ என்று எவரொருவரும்‌ 
அறியாதிருந்தார்களே என்று அதற்கு முன்‌ பயந்திருந்திருக்க 
லாம்‌. அவர்கள்‌ கவலைப்‌ படாதிருக்கும்படி யாக்கோபு 
கூறினார்‌: “மோசேயின்‌ ஆகமங்கள்‌ ஓய்வுநாள்‌ தோறும்‌ ஜெப 
ஆலயங்களில்‌ வாசிக்கப்பட்டு வருகிறபடியால்‌, பூர்வ காலந்‌ 
தொடங்கிச்‌ சகல பட்டணங்களிலும்‌ அந்த ஆகமங்களைப்‌ 
பிரசங்கிக்கிறவர்களும்‌ உண்டே” என்றான்‌ (வ. 21). 


அருள்‌ நிறைவுடன்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளக்கூடியவராயிருங்கள்‌ 
(15:22, 25) 


யாக்கோபு தமது உரையை முடித்தபோது, குறிப்பிடத்‌ 
தக்கதொரு ஆச்சரியமான விஷயம்‌ நடந்தது: சபையார்‌ 
யாவரும்‌ அதை ஒப்புக்‌ கொண்டார்கள்‌. வசனம்‌ 22ல்‌, 
யாக்கோபின்‌ பரிந்துரையின்படி அந்தியோகியா சடையா 
ருக்குக்‌ கடிதம்‌ எழுதி அனுப்புவது “அப்போஸ்தலருக்கும்‌, 
மூப்பருக்கும்‌, சபையாரெல்லாருக்கும்‌ நலமாகக்‌ கண்டது” 
என்று கூறப்படுகின்றது. இக்கடிதத்தில்‌ அவர்கள்‌, “ஓருமனப்‌ 
பட்டுச்‌ கூடின எங்களுக்கு நலமாகக்‌ கண்டது” (வ. 26) என்று 
குறிப்பிட்டார்கள்‌. விருத்தசேதனக்‌ கட்டுப்பாட்டாளர்கள்‌, 
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பேதுரு, பவுல்‌, பர்னபா மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோரின்‌ 





ஏவுதல்‌ கொண்ட முடிவை ஒப்புக்‌ கொண்டார்கள்‌ என்பது 
தெளிவாகும்‌.” விஷயம்‌ அப்படியானால்‌ (அப்படியாகவே 
காணப்படுகின்றது), அவர்கள்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ தங்களின்‌ 
வழியை வற்புறுத்தும்‌ அநேகரைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரிய மனிதர்‌ 
களாயிருந்தார்கள்‌ என்றாகின்றது. நம்மால்‌ சமாதானமாய்ப்‌ 
போகக்‌ கூடிய ஆவிக்குரிய கொள்கையொன்று ஒரு பிரச்சனை 
யில்‌ தொடர்புடையதாய்‌ இராதவரைக்கும்‌,'” நமது முன்னு 
ரிமைகள்‌ பெரும்பான்மையோரின்‌ முன்னுரிமைகளிலிருந்து 
மாறுபடும்போது, நாம்‌ பெரும்பான்மையோரிலிருந்து 
மாறுபட்டு, ஒருமித்த முடிவெடுக்க வேண்டும்‌. 


இதை உங்களுக்கென்று 
சொந்தமாகப்‌ பாதுகாத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌ (15:22-29) 

கடிதம்‌ அனுப்புவதென்று தீர்மானித்ததும்‌, “தங்களில்‌ 
சிலரைக்‌ தெரிந்து கொண்டு பவுலோடும்‌ பர்னபாவோடும்‌ 
அந்தியோகியாவுக்கு அனுப்புகிறது அப்போஸ்தலருக்கும்‌ 
மூப்பருக்கும்‌ சபையாரெல்லாருக்கும்‌ நலமாகக்‌ கண்டது” 
(வ. 22௮). அந்த முடிவில்‌ நாம்‌ ஞானத்தைக்‌ காண முடியும்‌. 
பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ மட்டும்‌ கடிதத்துடன்‌ திரும்பி வந்திருந்‌ 
தால்‌, சந்தேகவாதிகள்‌ அக்கடிதத்தை அவர்களே எழுதிக்‌ 
கொண்டு வந்ததாகக்‌ கூறியிருக்கக்‌ கூடும்‌. பிரதிநிதிகளை 
அனுப்பிய செயலானது அந்தச்‌ சாத்தியக்‌ கூறை நீக்கிப்‌ 
போட்டது. இக்கடிதத்தை எடுத்துச்‌ செல்ல இரண்டு மனிதர்‌ 
கள்‌ தெரிவு செய்யப்பட்டார்கள்‌: “அவர்கள்‌ யாரென்றால்‌, 
சகோதரரில்‌ விசேஷித்தவர்களாகிய பர்சபா என்று மறுபோர்‌ 
கொண்ட யூதாவும்‌ சீலாவுமே” (வ. 22௮), அவர்கள்‌ 
தூர்க்கதரிசிகளாகவும்‌ இருந்தார்கள்‌ (வ. 32). அவர்கள்‌ எதற்காக 
அனுப்பப்பட்டார்கள்‌ என்பதை அக்கடிதம்‌ விளக்கப்படுத்‌ 
தியது: “அந்தப்படியே யூதாவையும்‌ சீலாவையும்‌ அனுப்பி 
யிருக்கிறோம்‌. அவர்களும்‌ இவைகளை வாய்மொழியாக 
உங்களுக்கு அறிவிப்பார்கள்‌” (வ. 27). யூதாவும்‌, சீலாவும்‌, 
அக்கடிதம்‌ உண்மையானது என்பதை உறுதி செய்து, மக்களின்‌ 
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கேள்விகளுக்கும்‌ பதில்‌ அளிக்க முடிந்திருந்தது. 

அக்கடிதம்‌ ஏவுகல்‌ பெற்றிருந்தது என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 
அக்கடிதத்தின்‌ முடிவுதறுவாயில்‌, பின்வரும்‌ வார்த்தைகள்‌ 
இருந்தன: “... பாரமான வேறொன்றையும்‌ உங்கள்மேல்‌ 
சுமத்தாமலிருப்பது பரிசுத்த ஆவிக்கும்‌ எங்களுக்கும்‌ நலமாகக்‌ 
கண்டது ...” (வ. 29). ஏவுதல்‌ பெற்று எழுதப்பட்ட முதலாவது 
நிருபம்‌ என்று அறியப்படுவது இதுவேயாகும்‌. இது, 
எருசலேமின்‌ கூட்டமானது இன்றைய நாட்களில்‌ நாமகரணக்‌ 
கூட்டங்களின்‌ மாநாடுகளிலிருந்து மாறுபட்டது என்பதற்கு 
இன்னொரு ஆதாரமாகும்‌: இந்த மாநாடுகள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்ட பதிவேடுகளை உண்டாக்க 
முடிவதில்லை, அவைகளை உண்டாக்குவதுமில்லை. 

அக்கடிதமானது உணர்வைப்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ முன்‌ 
மாதிரியாக, அந்நாட்களில்‌ வழக்கத்தில்‌ இருந்த பொதுவான 
வாழ்த்துடன்‌ தொடங்கியது: “அப்போஸ்தலரும்‌ மூப்பரும்‌ 
சகோதரருமாகிய நாங்கள்‌ அந்தியோகியாவிலும்‌ சீரியாவிலும்‌ 
இருக்கும்‌ புறஜாதியாராகிய சகோதரருக்கு வாழ்த்துதல்‌ 
சொல்லி எழுதிய நிருபம்‌ என்னவென்றால்‌” (வ. 23). இந்த 
வாக்குவாதம்‌ தொடங்கிய இடமான அந்தியோகியா 
பட்டணமானது சீரியாவும்‌ சிலிசியாவும்‌ இணைந்த மாநிலத்‌ 
தின்‌ தலைநகரமாக இருந்தது.'' “சகோதரருக்கு” என்ற வார்த்‌ 
தையை அடிக்கோடிடவும்‌; எருசலேமிலிருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, 
அந்தியோகியாவிலிருந்த கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ தங்களுக்குள்ள 
குடும்ப உறவு ஒன்றை முதலாவதாக ஒப்புக்‌ கொண்டார்கள்‌. 

அடுத்ததாக அக்கடிதமானது, அந்தியோகியாவுக்கு முன்பு 
வந்திருந்தவர்கள்‌ எருசலேமில்‌ இருந்த சபையைப்‌ பிரதிநிதித்‌ 
துவப்‌ படுத்தவில்லையென்றும்‌, அவர்கள்‌ மூலம்‌ ஏற்பட்ட 
கலகத்திற்காகத்‌ தங்கள்‌ கவலையையும்‌ விளக்கப்படுத்தியது: 


எங்களால்‌ கட்டளைபெறாத சிலர்‌ எங்களிடத்திலிருந்து 
புறப்பட்டு, நீங்கள்‌ விருத்தசேதனமடைய வேண்டுமென்றும்‌, 
நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கைக்கொள்ள வேண்டுமென்றும்‌ 
சொல்லி, இப்படிப்பட்ட வார்த்தைகளால்‌ உங்களைக்‌ கலக்கி, 
உங்கள்‌ ஆத்துமாக்களைப்‌ புரட்டினார்கள்‌ என்று நாங்கள்‌ 
கேள்விப்பட்டபடியினாலே, நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்திற்காகத்‌ தங்கள்‌ பிராணனையும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுக்கத்‌ துணிந்தவர்களும்‌ எங்களுக்குப்‌ பிரியமானவர்களு 
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மாயிருக்கிற பர்னபா பவுல்‌ என்பவர்களோடுங்கூட, எங்களால்‌ 
தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட சில மனுஷரை உங்களிடத்திற்கு 
அனுப்புகிறது ஒருமனப்பட்டுக்‌ கூடின எங்களுக்கு நலமாகக்‌ 
கண்டது. அந்தப்படியே யூதாவையும்‌ சீலாவையும்‌ அனுப்பி 
யிருக்கிறோம்‌. அவர்களும்‌ இவைகளை வாய்மொழியாக 
உங்களுக்கு அறிவிப்பார்கள்‌ (வ. 24-27). 





பவுல்‌, பர்னபா ஆகியோரின்‌ ஊழியத்திற்குக்‌ காண்பிக்கப்‌ 
பட்ட உயர்ந்தபட்ச மரியாதையானது அந்தியோகியா 
சபையாரை மறைவான ஓரு குறிப்பினால்‌ பலவந்தப்படுத்தி 
யிருக்கும்‌. 

யாக்கோபினால்‌ பரிந்துரைக்கப்பட்ட தடைகளுடன்‌ 
இக்கடிதம்‌ முடிவடைந்தது: 





எவையெனில்‌, விக்ரெகங்களுக்குப்‌ படைத்தவைகளுக்கும்‌, 
இரத்தத்திற்கும்‌, நெருக்குண்டு செத்ததிற்கும்‌, வேசித்தனத்‌ 
திற்கும்‌ நீங்கள்‌ விலகியிருக்க வேண்டுமென்பதே. அவசியமான 
இவைகளையல்லாமல்‌ பாரமான வேறொன்றையும்‌ உங்கள்‌ 
மேல்‌ சுமத்தாமலிருப்பது பரிசுத்த ஆவிக்கும்‌ எங்களுக்கும்‌ 
நலமாகக்‌ கண்டது; இவைகளுக்கு விலகி நீங்கள்‌ உங்களைக்‌ 
காத்துக்‌ கொள்வது நலமாயிருக்கும்‌; சுகமாயிருப்பீர்களாக 
என்று எழுதினார்கள்‌ (வ. 28, 29). 


எருசலேமிலிருந்த சகோதரர்கள்‌ இக்கடிதத்தை மட்டும்‌ 
சார்ந்திருந்ததில்லை என்ற உண்மையை நான்‌ அடிக்‌ 
கோடிட்டுக்‌ காண்பிக்கட்டும்‌; இக்கடிதத்துடன்‌ அவர்கள்‌ 
இரண்டு மனிதர்களை அனுப்பினார்கள்‌. அவர்களின்‌ 
பதிலானது ஆத்மார்த்தமானதெண்று உறுதிப்படுத்தினார்கள்‌. 

கடிதங்கள்‌ மதிப்புள்ளவைகளாயிருக்க முடியும்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகமில்லை.” “ஒவ்வொன்றையும்‌ எழுத்தில்‌ கொண்டு 
வருவதென்பது” பெரும்பாலும்‌ நன்மை விளைவிக்கின்றது. 
இதற்கு மாறாக, வாக்குவாதம்‌ என்ற தீயை அணைப்பதற்குப்‌ 
பதிலாக, அதில்‌ எண்ணெய்‌ ஊற்றும்‌ கடிதங்களையும்‌ நான்‌ 
கண்டிருக்கின்றேன்‌ - விசேஷமாக, உணர்ச்சி மிகுதியில்‌ 
எழுதும்‌ கடிதங்கள்‌ இவ்விதமான பண்புடையவைகளாய்‌ 
இருக்கின்றன. கடிதங்களில்‌ குறைபாடுகளும்‌ இருக்கின்றன. 
கடிதத்தின்‌ நோக்கத்தை வாசிப்பவர்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து 
கொண்டால்‌, அதன்‌ உண்மை அர்த்தம்‌ என்னவென்று 
விளக்குவதற்கு அதை எழுதியவர்‌ அங்கிருப்பதில்லை. 
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கடிதத்தில்‌ விமாசனத்துக்குரிய வார்த்தைகள்‌ இருந்தால்‌, 
முகமுகமாய்ப்‌ பேசும்போது கூறப்படும்‌ முறையில்‌ அந்த 
“வார்த்தைகள்‌” கடிதத்தில்‌ கூறப்படுவதில்லை. மாறாக, அதைப்‌ 
பெற்றவர்‌, அவைகளை மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ படிக்கும்‌ 
போது, ஒவ்வொரு முறையும்‌ இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ மகிழ்ச்சி 
யற்றுப்‌ போகின்றார்‌. 

சபையின்‌ வாக்குவாதம்‌ ஒன்றில்‌ நீங்கள்‌ ஈடுபட்டிருந்தால்‌, 
கடிதங்களைப்‌ பற்றி என்னுடைய அறிவுரை பின்வரும்‌ 
இருவிதங்களில்‌ அமைகின்றது: (1) நீங்கள்‌ ஒரு கடிதத்தை எழுத 
வேண்டியிருந்தால்‌, எருசலேமில்‌ இருந்தவர்கள்‌ எழுதும்போது 
பெற்றிருந்த அதே உணர்வுப்‌ பூர்வமாக அதை எழுதுங்கள்‌. 
பொதுவான உள்ள ஒரு விதியின்படியாக, நீங்கள்‌ வருத்தமான 
மனநிலையில்‌ இருக்கும்போது கடிதத்தை எழுத வேண்டாம்‌; 
அல்லது அப்படி நீங்கள்‌ எழுதினால்‌, அதை ஜெபத்துடன்‌ 
மற்றும்‌ கவனத்துடன்‌ அநேக முறை மறுபடியும்‌ படித்துப்‌ 
பார்த்து, அனுப்புவதற்குச்‌ சிலநாள்‌ காத்திருங்கள்‌. (2) நேரில்‌ 
பேசச்‌ சாத்தியக்‌ கூறுள்ள பட்சத்தில்‌ கடிதம்‌ எழுத வேண்டாம்‌. 
சிலர்‌, “நான்‌ முகமுகமாய்‌ எதிர்த்துப்‌ பேச முடியாது. ஒரு 
கடிதத்தில்‌ நான்‌ நல்ல முறையில்‌ விளக்கப்படுத்த முடியும்‌” 
என்று மறுப்புத்‌ தெரிவிக்கலாம்‌. அப்படியென்றால்‌ எருசலே 
மின்‌ சகோதரரிடத்திலிருந்து கற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌; கடிதத்தை 
எழுதுங்கள்‌; ஆனால்‌ அதை நேரடியாகக்‌ கொடுங்கள்‌; அது 
வாசிக்கப்படுகையில்‌ விளக்கம்‌ தரவும்‌, வினாவிற்கு விடை 
யளிக்கவும்‌ அங்கு இருங்கள்‌. 

மற்றவார்களுடனான உங்கள்‌ நடவடிக்கைகளில்‌ எப்பொழு 
தும்‌ ஆத்மார்த்தமாக ஈடுபடுங்கள்‌. 














நேர்மறையான நடக்கையைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌ (15:30-35) 
நீங்கள்‌ நம்பினாலும்‌ நம்பாவிட்டாலும்‌, வாக்குவாதத்தின்‌ 
மூலம்‌-நாம்‌ நேர்மறையான நடக்கைகளுடன்‌ அதை சரியான 
வழியில்‌ கையாண்டால்‌ - நன்மையே விளையும்‌. முன்னமே 
நடவடிக்கை எடுக்க வேண்டியதாயிருந்த பிரச்சனைகளை 
வெளிப்படுத்தும்‌ வகையில்‌ வாக்குவாதம்‌ இருக்கக்‌ கூடும்‌. 
வாக்குவாதமானது நாம்‌ பிரச்சனைகளை மறுஆய்வு செய்யும்‌ 
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படியும்‌ - தேவனுடைய சித்தத்தை இன்னும்‌ நெருங்கி நாம்‌ 
புரிந்து கொள்ளும்படியும்‌ செய்யக்‌ கூடும்‌. நாம்‌ புறக்கணித்‌ 
இருந்த உறவுமுறைகளில்‌ நாம்‌ கிரியை செய்யும்படியும்‌ 
வாக்குவாதம்‌ நம்மைப்‌ பலவந்தப்படுத்தக்‌ கூடும்‌. அப்‌. 15ன்‌ 
வாக்குவாதத்தைச்‌ சரியான முறையில்‌ கையாண்டதால்‌ 
உண்டான நேர்மறையான விளைவுகளைப்‌ பற்றி வசனம்‌ 30 
முதல்‌ 32 வரை நமக்குக்‌ கூறப்படுகின்றது. 

(1) சந்தோஷம்‌ உண்டாயிற்று. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
எருசலேமிலிருந்து வந்த பிரதிநிதிகளுடன்‌, “... அந்தியோகியா 
வுக்கு வந்து, சபையைக்‌ கூடி வரச்‌ செய்து, நிருபத்தை ஒப்புவித்‌ 
தார்கள்‌. அதை அவர்கள்‌ வாசித்து, அதனாலுண்டாகிய 
ஆறுதலுக்காகச்‌ சந்தோஷப்பட்டார்கள்‌” (வ. 30, 31). புறஜாதி 
யார்கள்‌ நியாயப்பிரமாணக்கைக்‌ கைக்கொள்ளத்‌ தேவை 
யில்லை என்ற முடிவு மேற்கொள்ளப்பட்டிருந்ததற்காக 
அந்தியோகியாவின்‌ சகோதரர்கள்‌ ஆறுதல்‌ அடைந்தார்கள்‌; 
வாக்குவாதம்‌ முடிவடைந்ததற்காக அவர்கள்‌ ஆறுதல்‌ அடைந்‌ 
தார்கள்‌; அவர்கள்‌ செய்யும்படிக்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளப்பட்ட 
வைகள்‌ கடினமானவைகளாய்‌ இராததினால்‌ அவர்கள்‌ ஆறுதல்‌ 
அடைந்தார்கள்‌.” 

(2) தேவனுடைய வசனம்‌ தொடர்ந்து பிரசங்கிக்கப்‌ 
பட்டது. “யூதா சீலா என்பவர்களும்‌ தீர்க்கதரிசிகளாயிருந்த 
படியினாலே அநேக வார்த்தைகளினால்‌ சகோகரருக்குப்‌ புத்தி 
சொல்லி, அவர்களைத்‌ திடப்படுத்தி” (வ. 32; 20:7). வசனம்‌ 35, 
“பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோடியாவிலே சஞ்சரித்து, வேறே 
அநேகரோடுங்‌ கூடக்‌ கர்த்தருடைய வசனத்தை உபசேசித்துப்‌ 
பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌” என்று குறிப்பிடுகன்றது 
(அப்‌. 13:1). 

(3) யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ ஆகியோருக்கிடையில்‌ 








இருந்த உறவுகள்‌ பலப்படுத்தப்பட்டன. வசனம்‌ 33, “[யூதாவும்‌ 
சீலாவும்‌] சில காலம்‌ அங்கேயிருந்து, பின்பு சகோதரரால்‌ 
சமாதானத்தோடே அனுப்பப்பட்டவர்களிடத்திற்கு அனுப்பி 





விடப்பட்டார்கள்‌” என்று கூறுகின்றது. “அவர்களை அனுப்பி 
யிருந்தவர்களிடத்தில்‌ சமாதானத்தோடே ” அனுப்பிவிடப்படு 
குல்‌ என்பது, வந்திருந்த மனிதர்களையும்‌, அவர்களை அனுப்பி 
யிருந்தவர்களையும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சகோதரர்கள்‌ 
மதித்துப்‌ பாராட்டியகைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டுகின்றது. 
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வாக்குவாதத்தின்‌ மத்தியில்‌ நேர்மறையான நடக்கையைக்‌ 
கொண்டிருத்தல்‌ என்பது கடினமானதாக இருக்கின்றது. 
“சகலமும்‌ நன்மைக்கு ஏதுவாக நடக்கிறது” என்ற (ரோமர்‌ 8:28) 
கார்த்தரின்‌ வாக்குத்தத்தத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ - 
உங்களை இழந்துவிடாகர்கள்‌! 


முடிவுரை 

அப்‌. 12:1-32 ஐப்‌ பற்றிய நமது ஆய்வில்‌, சபை சார்ந்த 
வாக்குவாதங்களை பற்றி - அவைகள்‌ அப்‌. 15ல்‌ தீர்த்து 
வைக்கப்பட்டது போன்ற உபதேசக்‌ கருத்து வேறுபாடா 
யிருந்தாலும்‌ அல்லது கருத்தில்‌ மாறுபாடாக இருந்தாலும்‌ - 
கையாளுவதற்கான அநேக கொள்கைகளைக்‌ கண்டறிந்தோம்‌. 
நாம்‌ படித்த யாவற்றையும்‌ நம்மால்‌ எவ்விதத்தில்‌ தொகுத்துக்‌ 
கூற முடியும்‌? அப்‌. 15லிருந்து பெறப்பட்ட பின்வரும்‌ 
“ஒருமைப்பாட்டின்‌ விதியை” நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌: 
“கிருபையைப்‌ பிரசங்கியுங்கள்‌ மற்றும்‌ அன்பை நடைமுறைப்‌ 
படுத்துங்கள்‌.” பேதுரு, “நாம்‌ கர்த்தராகிய இயேசுவின்‌ 
கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌” (வ. 11) என்று 
கூறினார்‌. இந்தப்‌ பாடத்திலும்‌, இதற்கு முந்திய பாடத்திலும்‌ 
நாம்‌, தாழ்மையாயிருத்தல்‌, பிறர்‌ உணர்வுகளை மதித்தல்‌, 
சுயநலம்‌ இல்லாதிருத்தல்‌ மற்றும்‌ உணர்வுடன்‌ அணுகுதல்‌ 
போன்ற பண்புகளைப்‌ பெற்றிருத்தல்‌ பற்றி வலியுறுத்த முயற்சி 
செய்திருக்கின்றோம்‌ - இவை யாவும்‌ “அன்பு” என்ற வார்த்தை 
யினால்‌ தொகுத்துக்‌ கூறப்பட முடியும்‌. கருத்து வேறுபாடு 
எவ்விதமானதாயிருப்பினும்‌, “உங்கள்‌ காரியங்களெல்லாம்‌ 
அன்போடே செய்யப்படக்‌ கடவது” (1 கொரி. 16:14). சத்தியத்‌ 
திற்காக நீங்கள்‌ எழுந்து நிற்க வேண்டிய வேளையிலும்‌, அதை 
வெறுப்பில்லாமல்‌ செய்யுங்கள்‌ (எபே. 4:15). நமது வார்த்தை 
கள்‌ மற்றும்‌ கிரியைகளில்‌ நாம்‌ எப்போதுமே அன்பைக்‌ காட்‌! 
தேவன்‌ நமக்கு உதவுவாராக! 














குறிப்புகள்‌ 

"(எபிரெய மொழி நடையில்‌ அமைந்த) உங்கள்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌, 
ஆமோஸ்‌ 9:11ல்‌ நீங்கள்‌ ஏதோமியரைப்‌ பற்றிய ஒரு குறிப்பைக்‌ காண முடியும்‌. 
செப்துவஜிந்த்‌ (கிரேக்க மொழி பெயர்ப்பு) நூலில்‌ எல்லா மனிதர்களையும்‌ 
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குறிப்பிடும்‌ பொதுவான குறிப்புள்ளது. யாக்கோபு செப்துவஜிந்த்‌ மொழிபெயர்ப்‌ 
பிலிருந்து மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌ என்பது தெளிவு. .F. புரூஸ்‌ அவர்கள்‌ “என்னு 
டைய நாமந்தரிக்கப்படும்‌ சகல ஜாதிகளும்‌” (வ. 17) என்ற இப்பகுதிக்குப்‌ 
பின்வருமாறு விளக்கவுரையளித்தார்‌: “(ஞானஸ்நானத்தினால்‌) என்னுடைய நாமம்‌ 
குரிக்கப்பட்ட சகல புறஜாதியாரும்‌” (The Book of the Acts, rev. ed., The New Interna- 
tional Commentary on the New Testament [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Pub- 
lishing Co., 1988], 294). “ஆயிர வருட அரசாட்சிக்காரர்களில்‌ பெரும்பாலானோர்‌ 
ஆமோஸ்‌ 9:11, 12 வசனப்பகுதியானது இயேசு இந்தப்‌ பூமிக்கு மறுபடியும்‌ 
வரும்போது எதிர்காலத்தில்‌ நிறைவேறும்‌ என்று போதிக்கின்றார்கள்‌ (“அப்‌. நட. 
1” இதழில்‌ சொற்பொருளகராதியில்‌ “ஆயிரவருட அரசாட்சி” [Premillennialism] 
என்பதின்‌ கீழ்‌ காணவும்‌). ஆயினும்‌, யாக்கோபு இவ்வசனப்‌ பகுதியை புறஜாதி 
யாருக்கு சுவிசேஷம்‌ பிரசங்கிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பியதை 
நிரூபிக்கவே பயன்படுத்தினார்‌. யாக்கோபு போதித்திருந்தபடியாக ஆமோஸ்‌ 9:11, 
12 வசனமானது நிறைவேறியிருக்கவில்லை யென்றால்‌, புறஜாதியார்‌ எவரும்‌ 
(நம்மில்‌ பலர்‌ உட்பட) கிறிஸ்தவராவதற்கு அனுமதிக்கப்படக்‌ கூடாதே! “தாவீதின்‌ 
கூடாரத்தை மறுபடியும்‌ கட்டியெழுப்புதல்‌ என்பது இஸ்ரவேலரின்‌ நற்பேறுகள்‌ 
யாவும்‌ மேசியாவினால்‌ முன்பிருந்த நிலைக்குக்‌ கொண்டு வரப்படுதலைக்‌ 
குறித்ததாக அநேக யூதர்களால்‌ புரிந்து கொள்ளப்பட்டது. நாம்‌ பார்த்திருக்கின்ற 
படி, தாவீதின்‌ சிங்காசனமும்‌, ராஜ்யமும்‌ முன்பிருந்த நிலைக்குக்‌ கொண்டுவரப்‌ 
படுதல்‌ பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ யாவும்‌ இயேசுவுக்குள்‌ நிறைவேறின (முந்திய 
இதழ்‌ ஒன்றில்‌ 1:6; 2:30; 3:21 ஆகியவற்றிற்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌). 
“கலாத்தியர்‌ 2:2-10ல்‌ நடந்த தனிப்பட்ட கூட்டத்தில்‌, பேசுபவர்களின்‌ வரிசை 
முறை தீர்மானிக்கப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. புறஜாதியார்கள்‌ விருத்தசேதனம்‌ 
செய்விக்கப்பட வேண்டும்‌ என்றவர்களிடத்தில்‌ மாபெரும்‌ கனம்பெறும்‌ 








என்பதற்காக யாக்கோபின்‌ உரை கடைசியானதாகத்‌ தீர்மானிக்கப்பட்டிருக்க 
வேண்டும்‌. இதே காரணத்திற்காகவே புறஜாதியார்‌ பிரமாணத்தைக்‌ கடை பிடிக்கத்‌ 
தேவையில்லை என்பகைக்‌ தைரியமாய்‌ வலியுறுத்தும்படி யாக்கோபும்‌ முன்னதா 
கவே குறிப்பிடப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. “விக்கிரகம்‌ ஒன்றிற்கு ஒரு மிருகமானது 
பலி செலுத்தப்‌ படுகையில்‌, அதன்‌ இரத்தத்தில்‌ சிறிதளவை அந்த விக்கிரகத்தை 
வழிபடுபவர்‌ குடிப்பார்‌. அத்துடன்‌, பலமுள்ள விலங்குகளின்‌ இரத்தத்தைக்‌ 
குடிப்பது பொதுவான வழக்கமாயிருந்தது, ஏனெனில்‌ அந்த மிருகத்தின்‌ இரத்தத்‌ 
தைக்‌ குடிக்கையில்‌ அதன்‌ வீரம்‌ தனக்கும்‌ ஏற்படும்‌ என்று சிலர்‌ நம்பினார்கள்‌. 
தாங்கள்‌ வீழ்த்திய எதிரிகளின்‌ இரத்தத்தைக்‌ கூடச்‌ சிலர்‌ இதே காரணத்திற்காகக்‌ 
குடித்தார்கள்‌. “பலி செலுத்துவதற்காக ஒரு மிருகத்தை வெட்டும்போது அதன்‌ 
இரத்தமானது பீடத்தின்‌ மேல்‌ ஊற்றப்பட்டது. உணவுக்காக ஒரு விலங்கைக்‌ 
கொன்றால்‌, அதன்‌ இரத்தத்தைத்‌ தரையில்‌ ஊற்றிவிடுவார்கள்‌. “முதலாம்‌ 
நூற்றாண்டின்‌ இறுதி வரையிலும்‌ கூட புறஜாதியாரின்‌ சபையார்‌ இந்தப்‌ 
பாவங்களுடன்‌ போராடிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (வெளி. 2:14, 20 ஐக்‌ காணவும்‌). 
“இந்தக்‌ கூட்டம்‌ நடத்தப்பட்ட விதத்தைக்‌ கண்டபோது, விருத்தசேதனக்‌ 
கொள்கைக்காரர்கள்‌, முக்கியமான அந்த முடிவெடுக்கும்‌ வேளையில்‌ அங்கில்லா 
மல்‌ வெளியேறி விட்டிருக்க வாய்ப்புள்ளது. “சபையார்‌ எல்லாருக்கும்‌” என்ற 
சொற்றொடரானது தனித்தனி நபர்களின்‌ முடிவைக்‌ காட்டிலும்‌, அவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ பொதுவாக ஒப்புக்‌ கொண்டதைக்‌ குறிக்கின்றது. ஒவ்வொருவரும்‌ 
கூட்டம்‌ முடியும்‌ வரை அங்கிருந்து, கடைசி முடிவை ஒவ்வொருவரும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்கள்‌ என்பதே இவ்வசனப்‌ பகுதியைப்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ இயல்பான 





வழியாகும்‌. "விசுவாச விஷயங்களில்‌, “பெரும்பான்மையோரின்‌” நிலைப்பாடு 
என்பது பொதுவாகத்‌ தவறானதாகும்‌ (யாத்‌. 23:2; மத்‌. 7:13, 14). 
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"பின்னாளில்‌ பவுல்‌ இந்த நிருபத்தை கலாத்தியா மற்றும்‌ பிரிகியாவில்‌ இருந்த 
சபைகளுடன்‌ பகிர்ந்து கொண்டார்‌ (16:4-6) - அந்தக்‌ காலத்தில்‌ இது எவ்வளவு 
தூரம்‌ எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்ட தென்று நாம்‌ அறியவில்லை. அப்‌. நடபடியில்‌ இதை 
லூக்கா உள்ளடக்கியதானது இந்நிருபம்‌ எல்லா சகோதரர்களுக்கும்‌ அனுப்‌ 
பப்பட்டதை நிறைவாய்‌ உணர்த்துகின்றது. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இருபத்தியேழு 
புத்தகங்களில்‌ இருபத்தியொரு புத்தகங்கள்‌ கடிதங்களாகவே உள்ளன. 
கூறப்பட்டவைகளைச்‌ செய்வதற்குப்‌ புறஜாதி கிறிஸ்தவர்கள்‌ சந்தோஷமாய்‌ 
ஒப்புக்‌ கொண்டார்கள்‌. வாக்குவாதங்கள்‌ தீர்க்கப்பட வேண்டுமென்றால்‌ 
இருதரப்பாமும்‌ சற்று “விட்டுக்‌ கொடுக்க” தயாராயிருக்க வேண்டும்‌. “Rick Atchley, 
“The Concessions Stand”, Sermon preached at the Southern Hills church of Christ, Abilene, 
Texas, on 20 April 1986. 
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ஒத்துப்‌ பாவகுற்கு உங்களால்‌ 
முுபாகுபோது (15:55-41) 


அப்‌. 15ன்‌ முடிவுப்‌ பகுதியானது அதிர்ச்சியூட்டக்‌ 
கூடியதாக இருக்கின்றது. அந்த அதிகாரம்‌ முழுவதிலும்‌ பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ சடையில்‌ நிலவியிருந்த மாறுபாடுகளைக்‌ தீர்த்து 
வைக்கச்‌ சுயநலமில்லாமல்‌ பிரயாசப்பட்டார்கள்‌, அதனால்‌ 
சபையில்‌ பிரிவினை ஏற்பட்டு விடாதபடிக்குப்‌ பாதுகாக்க 
மிகவும்‌ உழைத்தார்கள்‌. பிறகு முடிவு வசனங்களில்‌ பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ - தங்கள்‌ சொந்த மாறுபாடுகளைத்‌ தீர்க்க 
முடியாமல்‌ - பிரிந்து சென்றார்கள்‌! 

நான்‌ லூக்காவாயிருந்திருந்தால்‌, பவுலுக்கும்‌ பர்னபாவுக்‌ 
கும்‌ ஏற்பட்ட இந்த “கடுமையான கருத்து வேறுபாடு” என்ற 
உண்மையைக்‌ கூறாமல்‌ விட்டுவிடும்படி சோதிக்கப்பட்டிருப்‌ 
பேன்‌. சபைகளை மறுபடியும்‌ காண அவர்கள்‌ முடிவு 
செய்தபோது, ஒன்றிற்குப்‌ பதில்‌ இரண்டு ஊழியக்‌ குழுக்களா 
கச்‌ சென்றால்‌ இரு மடங்கு வேலை செய்ய முடியும்‌ என்று 
அவர்கள்‌ தீர்மானித்ததாக நான்‌ கூறியிருந்திருப்பேன்‌ - 
அதைத்தான்‌ அவர்கள்‌ செய்தார்கள்‌. லூக்கா அவ்விதமான 
சோதனைக்கு ஆட்படவில்லை. வழக்கமாகவே, வேதாகமப்‌ 
பாத்திரங்கள்‌ - வேதாகமக்‌ கதாநாயகர்கள்‌ கூட - அவர்கள்‌ 
எப்படியிருந்தார்களோ அப்படியே சித்திரிக்கப்பட்டார்கள்‌, 
அவர்கள்‌ எப்படியிருக்க வேண்டுமோ அப்படிச்‌ சித்தரிக்கப்பட 
வில்லை. 

பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபா ஆகியோரிடையில்‌ ஏற்பட்ட கருத்து 
வேறுபாட்டை லூக்கா ஏன்‌ பதிவு செய்தார்‌? நிச்சயமாய்‌ இது 
அவர்களில்‌ ஒருவரை சங்கடப்படுத்துவதற்காக இல்லை," 
ஆனால்‌ இந்த நிகழ்ச்சியிலிருந்து, கருத்து வேறுபாட்டைத்‌ 
தீர்த்துக்‌ கொள்வது எப்படி என்பதைச்‌ சகோதரர்கள்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்வதற்காகவே இதை அவர்‌ பதிவு செய்தார்‌. இதற்கு 
முந்திய இரண்டு கட்டுரைகளிலும்‌ நாம்‌, சபையின்‌ முரண்பாடு 
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களைத்‌ தீர்ப்பது எப்படி என்று விவாதித்தோம்‌. ஆயினும்‌ சில 
சமயங்களில்‌ எழுகின்ற பிரச்சனைகளை நம்மால்‌ தீர்த்து வைக்க 
முடியாமல்‌ இருப்பதாக காணுகின்றோம்‌. அப்பொழுது நாம்‌ 
செய்ய வேண்டியதென்ன? நமது வேதபாடப்‌ பகுதியில்‌ சில 
பதில்கள்‌ தரப்பட்டுள்ளன. 


அனல்‌ பறக்கும்‌ ஒரு விவாதம்‌ 


ஒரு ஆலோசனை கூறப்படுகின்றது (15:35, 36) 

நடந்த நிகழ்ச்சியை நமது சிந்தையில்‌ கொண்டு நாம்‌ 
தொடங்குவோம்‌. நமது முந்திய பாடமானது அப்‌. 15:35ல்‌ 
முடிந்தது: “பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோகியாவிலே 
சஞ்சரித்து, வேறே அநேகரோடுங்‌ கூடக்‌ கர்த்தருடைய 
வசனத்தை உபசேசித்துப்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டி ருந்தார்கள்‌.” 
எருசலேம்‌ கூட்டத்திற்குப்‌ பிறகு அவர்கள்‌ எத்தனை நாட்கள்‌ 
அந்தியோகியாவில்‌ தங்கியிருந்தார்கள்‌ என்று நாம்‌ 
அறியவில்லை. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ பவுல்‌ கலாத்தியாவின்‌ 
கிறிஸ்தவா்களுக்கு தமது நிருபத்தை எழுதியிருக்க வாய்ப்‌ 
புண்டு. கலாத்தியர்‌ 2:11-16ன்‌ நிகழ்ச்சியானது - பேதுரு, 
புறஜாதியாரான சகோதரருடன்‌ சாப்பிடாமல்‌ விலகிப்‌ பிரிந்தது 
பற்றிப்‌ பவுல்‌ கண்டனம்‌ பண்ணியது - இக்காலகட்டத்தில்‌ 
நடந்திருக்கச்‌ சாத்தியக்‌ கூறு உள்ளது. அப்படி நடந்திருந்தால்‌, 
கலாத்தியர்‌ 2ல்‌ உள்ள “மற்ற யூதரும்‌ அவனுடனே கூட மாயம்‌ 
பண்ணினார்கள்‌; அவர்களுடைய மாயத்தினாலே பார்னபாவும்‌ 
இழுப்புண்டான்‌” (கலா. 2:13) என்ற சொற்றொடரானது நமது 
பாடத்தில்‌ குறிப்பிடத்தக்க சிறப்புள்ளதாகின்றது. பர்னபாவின்‌ 
நடக்கையைப்‌ பார்த்துப்‌ பவுல்‌ ஏமாற்றம்‌ அடைந்திருக்க 
வேண்டும்‌ - ஆழமாய்ப்‌ புண்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. அப்படி 
யானால்‌, அப்‌. 15:36-89 பகுதியின்‌ நிகழ்ச்சிகளுக்கு முன்ன 
தாகவே, பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவின்‌ நட்புறவில்‌ கறைபட்டி 
ருக்கப்‌ பலமான சாத்தியக்கூறு உள்ளதை நாம்‌ 
காணுகின்றோம்‌. 

அவ்விரு மனிதர்களும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ சற்றுக்‌ காலம்‌ 
ஊழியம்‌ செய்த பிறகு, பவுல்‌ மறுபடியும்‌ சாலையில்‌ செல்ல 
சமயமாயிற்று என்று முடிவு செய்தார்‌. நாம்‌, “சில நாளைக்குப்‌ 
பின்பு பவுல்‌ பர்னபாவை நோக்கி: நாம்‌ கர்த்தருடைய 
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வசனத்தை அறிவித்திருக்றெ சகல பட்டணங்களிலுமுள்ள 
சகோதரர்கள்‌ எப்படியிருக்கிறார்களென்று போய்ப்‌ 
பார்ப்போம்‌ வாரும்‌ என்றான்‌” (15:36) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 
நாம்‌ மக்களை ஞானஸ்நானப்படுத்தி விட்டுப்‌ பிறகு 
அவர்களைக்‌ கண்டு கொள்ளாமல்‌ இருந்து விட முடியாது: 
“புதிய கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பேணி வளர்க்க நாம்‌ ஆயத்தமாகாத 
வரையிலும்‌, இழந்து போகப்பட்டவர்களுக்கு சுவிசேஷத்தை 
எடுத்துச்‌ செல்ல நாம்‌ தயாரானவர்களாய்‌ இருப்பதில்லை 
என்று பிரதான கட்டளையானது நமக்கு அறிவிக்கின்றது. ”* 
முன்‌ நாளைய ஊழியர்களில்‌ பெரும்பாலோர்‌, தாங்கள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்திருந்த ஆத்துமாக்களைப்‌ பேணி 
வளர்ப்பதற்காகத்‌ தங்கள்‌ ஊழியக்‌ களத்திற்குக்‌ குறிப்பிட்ட 
கால இடைவெளிகளில்‌ மறுபடியும்‌ சென்றிருக்கின்றார்கள்‌. 

ஏற்கனவே நிலைநாட்டப்பட்டிருந்த சபைகளைப்‌ 
பெலப்படுத்துவது என்பதே பவுலின்‌ திட்டமாக (குறைந்த 
பட்சம்‌ திட்டமாக) இருந்தது. அந்தியோகியாவின்‌ சபையில்‌ 
உண்டான கலகம்‌ எழுப்பிய யூதமத போதகர்‌ பற்றிய அவரது 
கவலையை கலாத்தியருக்கு எழுதிய நிருபம்‌ வெளிப்படுத்‌ 
தியது. ஊக்கமூட்டும்‌ ஒரு எளிய பயணமானது எவ்விதம்‌ 
குறிப்பிடத்‌ தக்க சாதனைமிக்க நற்செய்திப்‌ பயணமாயிற்று 
என்று காணப்‌ போகின்றோம்‌. 








சச்சரவு எழுப்பப்‌ படுகின்றது (15:37-39௮அ) 

பர்னபா பவுலின்‌ ஆலோசனைக்கு உடன்பட்டார்‌, ஆனா 
லும்‌ தமது சுய ஆலோசனையொன்றக்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டார்‌: 
“அப்பொழுது பர்னபா என்பவன்‌ மாற்கு என்னும்‌ பேர்‌ 
கொண்ட யோவானைக்‌ கூட அழைத்துக்‌ கொண்டு போக 
வேண்டும்‌ என்றான்‌” (வ. 37). பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவுடன்‌ 
முதல்‌ பயணத்தைத்‌ துவக்கியிருந்த இந்த யோவான்‌ மாற்கு, 
பர்னபாவின்‌ இனத்தாராயிருந்தார்‌, மேலும்‌ பம்பிலியாவின்‌ 
பெர்கேயில்‌ (13:13) அவர்‌ பயணத்திலிருந்து திரும்பி விட்டார்‌ 
என்பதையும்‌ நீங்கள்‌ நினைவுகூரக்‌ கூடும்‌. 

இரண்டாவது பயணத்தில்‌ மாற்குவைக்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டு 
போகும்படியான விருப்பத்தைப்‌ பர்னபாவிடம்‌ தூண்டியது 
எது? ஒருவேளை மாற்கு பார்னபாவிடம்‌ மன்னிப்புக்‌ கேட்டு 
வந்திருக்கலாம்‌: “நான்‌ இடையிலேயே திரும்பி வந்ததற்கு 
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வருந்துகின்றேன்‌. அது தவறானது என்று நான்‌ அறிகின்றேன்‌, 
ஆனால்‌ இரண்டாவது வாய்ப்புப்‌ பெறுவதற்கு நான்‌ 
விரும்புகின்றேன்‌. இந்த முறை உங்களை விட்டு வரமாட்டேன்‌ 
என்று வாக்களிக்கிறேன்‌” என்று அவர்‌ கூறியிருக்கலாம்‌. 
காரணம்‌ எதுவாயிருந்த போதிலும்‌, மாற்குவுக்கு இரண்டாவது 
வாய்ப்பளிக்க ஆறுதலின்‌ மகன்‌ மகிழ்வுடன்‌ ஓப்புக்‌ 
கொண்டார்‌. 

பவுல்‌ மகிழ்வடையவில்லை. மறுபடியும்‌ மாற்குவை 
அழைத்துச்‌ செல்லுமளவுக்கு மாற்கு பக்குவமடைந்திருந்தா 
ரென்று பவுல்‌ நம்பி ஏற்கவில்லை. ஆகையால்‌, “பவுலோ: அவன்‌ 
பம்பிலியா நாட்டிலே நம்மை விட்டுப்‌ பிரிந்து நம்மோடே கூட 
ஊழியத்துக்கு வராததினாலே, அவனை அழைத்துக்‌ கொண்டு 
போகக்‌ கூடாது என்றான்‌” (வ. 38). ஆங்கிலத்தில்‌ இவ்வசனத்‌ 
தில்‌ உள்ள “1601 104212” என்ற சொற்றொடரானது இது 
தொடர்ந்து நடைபெற்ற செயலாயிருந்தது என்று சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றது. மாற்குவை அழைத்துச்‌ செல்ல வேண்டும்‌ என்று 
பர்னபா தொடர்ந்து வலியுறுத்திக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, 
அவர்கள்‌ அப்படிச்‌ செய்யக்கூடாதென்று பவுல்‌ தொடர்ந்து 
வலியுறுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்களுக்குள்‌ நடந்த 
கருத்துப்‌ பரிமாற்றம்‌ நமக்குத்‌ தரப்படவில்லை, ஆனாலும்‌ 
கற்பனை செய்வதற்கு அது ஒன்றும்‌ கடினமானதல்ல:” 

பர்னபா: “நாம்‌ மாற்குவுக்கு இன்னொரு வாய்ப்புக்‌ 
கொடுக்க வேண்டுமென்று நான்‌ நினைக்கின்றேன்‌. ” 

பவுல்‌: “இல்லை, 'கலப்பையின்மேல்‌ தன்‌ கையை வைத்துப்‌ 
பின்னிட்டுப்பார்க்கிற எவனும்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்துக்குத்‌ 
கருதியுள்ளவன்‌ அல்ல: [லூக்‌. 9:62] என்று கர்த்தர்‌ கூறினார்‌.” 

பர்னபா: “மேலும்‌ அவர்‌, “இரக்கமுள்ளவர்கள்‌ பாக்கிய 
வான்கள்‌; அவர்கள்‌ இரக்கம்‌ பெறுவார்கள்‌: [மத்‌. 5:7] என்றும்‌ 
கூறினாரே.” 

பவுல்‌: “இந்தப்‌ பயணம்‌ சுலபமானதாயிராது, நாம்‌ 
நம்முடன்‌ செல்பவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌ சார்ந்திருக்க 
வேண்டும்‌. ஞானவானான மனிதர்‌, “ஆபத்துக்‌ காலத்தில்‌ 
துரோகியை நம்புவது உடைந்த பல்லுக்கும்‌ மொழி புரண்ட 
காலுக்கும்‌ சமானம்‌: [நீதி. 25:19] என்று கூறியுள்ளாரே.” 

பர்னபா: “நீங்கள்‌ இதற்கு வேதவசனத்தைப்‌ பயன்படுத்து 
வதாயிருந்தால்‌ தாவீது யோனா இன்னும்‌ மற்றவர்களின்‌ 
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வரலாறுகளை மறந்து விடவேண்டாம்‌. தேவன்‌ மனிதர்களுக்கு 
இரண்டாவது வாய்ப்பைத்‌ தரச்‌ சித்தமுள்ளவராயிருக்கும்‌ 
போது, நாம்‌ ஏன்‌ கரக்‌ கூடாது?” 
பவுல்‌: “மாற்கு மட்டும்‌ உங்கள்‌ இனத்தாராயில்லாகிருந்‌ 
தால்‌ நீங்கள்‌ அவருக்காக இப்படிப்‌ பரிந்து பேச மாட்டீர்கள்‌.” 
பர்னபா: “நீங்கள்‌ என்‌ இனத்தாரில்லையே, ஆனாலும்‌ 
நான்‌ உங்களுக்காக எருசலேமில்‌ பரிந்து பேசினேனே-ஞாபக 
மிருக்கிறதா?” (அப்‌. நட. 9:26, 27). 
வசனம்‌ 39ல்‌ “இதைப்‌ பற்றி அவர்களுக்குள்ளே கடுவ்கேரப 
மூண்டபடியினால்‌ ... £” என்று கூறப்படுகிந்றது. RSV யில்‌ இது 
“ஒரு தீவிரமான சச்சரவு” (௨ sharp contention) என்று அழைக்கப்‌ 
படுகின்றது. 7.8. Phillipறsன்‌ மொழிபெயர்ப்பில்‌ இது “ஒரு தவிர 
மான கருத்து மோதல்‌” என்றும்‌, 1.8. Rotherhan மொழிபெயர்ப்‌ 
பில்‌ இது “ஒரு கோப உணர்வு” என்றும்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றது. 
ஆங்கிலம்‌ மற்றும்‌ கிரேக்கம்‌ ஆகிய மொழிகளில்‌ பயன்‌ 
பட்டுள்ள வார்த்தைகள்‌ சூடான விவாதம்‌ - ஒருவேளை 
பொறுமை இழத்தல்‌ மற்றும்‌ உயர்ந்த குரல்களில்‌ வெட்டிப்‌ 
பேசுதல்‌- நடந்ததாகக்‌ கூறுகின்றன. பவுல்‌ பின்னாளில்‌, “அன்பு 
நீடிய சாந்தமும்‌ தயவுமுள்ளது. சனமடையாது” (1 கொரி. 13:4, 
5) என்று எழுதினார்‌. இவ்வாறு எழுதுகையில்‌ பவுல்‌ சில ஆண்டு 
களுக்கு முன்பு தமது நண்பரான பர்னபாவுடன்‌ தாம்‌ மேற்‌ 
கொண்ட தீவிரமான விவாதம்‌ பற்றி எண்ணி, சற்று நாண 
மடைந்திருக்கலாம்‌. இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ பவுல்‌ கோபமூட்டப்‌ 
பட்டார்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை! 





தீர்வு ஒன்று முயற்சிக்கப்படுகின்றது (15:39ஆ-41) 

சற்று நேரத்திற்குப்‌ பிறகு, பவுலும்‌, பர்னபாவும்‌ - குறைந்தது 
அந்த நேரத்தில்‌ - தங்கள்‌ கருத்து மாறுபாடுகளைக்‌ தீர்த்துக்‌ 
கொள்ள முடியாதென்பது தெளிவாயிற்று. நிலைநாட்டப்‌ 





பட்டிருந்த சபைகளைச்‌ சென்று பார்க்கும்‌ தங்களின்‌ பணிப்‌ 
பொறுப்புக்களைப்‌ பிரித்துக்‌ கொள்ள அவர்கள்‌ முடிவு 
செய்தார்கள்‌; பர்னபா சீப்புரு தீவைச்‌ சேர்ந்தவராதலால்‌ (4:36), 
அங்கு நடந்த ஊழியத்தைப்‌ பின்‌ தொடரும்‌ பணிகளை அவர்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொண்டார்‌, பவுல்‌ ஆசியா மைனர்‌ பகுதிகளுக்குச்‌ 
செல்லத்‌ தீர்மானித்தார்‌. வசனம்‌ 39ஆ, “அவர்கள்‌ ஒருவரை 
யொருவர்‌ விட்டுப்‌ பிரிந்தார்கள்‌. பர்னபா மாற்குவைக்‌ 
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கூட்டிக்‌ கொண்டு கப்பல்‌ ஏறி சீப்புரு தீவுக்குப்‌ போனான்‌” 
என்று கூறுகின்றது. அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ இவ்விடத்தில்‌ 
தான்‌ நாம்‌ பர்னபாவைப்‌ பற்றிக்‌ கடைசியாகப்‌ படிக்கின்‌ 
றோம்‌. நம்மைப்‌ போலவே, பர்னபாவிடத்திலும்‌ முழுமையற்ற 
விஷயங்கள்‌ இருந்தன, ஆனால்‌ அவையெல்லாவற்றிலும்‌, அவார்‌ 
எவ்வளவு அற்புதமான ஒரு கிறிஸ்தவராயிருந்தார்‌! சபையில்‌ 
ஆறுதலின்‌ மகன்கள்‌ அதிகமாய்த்‌ தேவைப்படுகின்றார்கள்‌! 

பர்னபாவும்‌ பவுலும்‌ பிரிகையில்‌, பவுலுக்கு இங்கு 
முக்கியத்துவம்‌ தரப்படுகின்றது: “பவுலோ சீலாவைக்‌ தெரிந்து 
கொண்டு, சகோதரராலே தேவனுடைய கிருபைக்கு ஒப்பு 
விக்கப்பட்டு, புறப்பட்டு, சீரியாவிலும்‌ சிலிசியாவிலும்‌ இரிந்து, 
சபைகளைக்‌ திடப்படுத்தினான்‌” (வ. 40, 41). 











ஒரு சில தீர்மானங்கள்‌ 

இவ்விடத்தில்‌ சற்று நின்று, பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ என்ன 
செய்திருக்க முடியும்‌ மற்றும்‌ என்ன செய்திருக்க வேண்டும்‌ 
என்று யூகிக்கும்படி நம்மை தூண்டச்‌ செய்கின்றது. முந்திய 
நமது இரண்டு பாடங்களில்‌ கொடுக்கப்பட்ட ஆலோசனை 
களை அவர்கள்‌ பின்பற்றியிருந்தால்‌ தங்களுக்குள்‌ ஏற்பட்ட 
கருத்து மாறுபாடுகளைத்‌ தீர்த்துக்‌ கொண்டிருக்கலாமே என்று 
எண்ணாமலிருப்பது கடினமாகும்‌. ஆயினும்‌, என்ன நடந்தது 
என்பதைப்‌ பற்றி லூக்கா ஒரு சுருக்கத்‌ தொகுப்பைக்‌ குறித்துக்‌ 
கொடுத்து, நாம்‌ நியாயாதிபதியாகவும்‌, பஞ்சாயத்துக்‌ 
குழுவினராகவும்‌ செயல்படப்‌ போதுமான தகவல்களை 
நமக்குத்‌ தரவில்லை. ஆகவே, சகோதரர்களுக்குள்‌ உண்டாகும்‌ 
கருத்து மாறுபாடுகள்‌ பற்றிய பல அடிப்படை உண்மைகளை 
நான்‌ இந்த வரலாற்றிலிருந்து எடுத்துரைக்கின்றேன்‌: 

(1) சகோதரர்கள்‌ எப்பொழுதுமே கருத்து மாறுபாடு 
கொண்டுள்ளனர்‌ - நல்ல சகோதரர்களும்‌ கூட சில வேளை 
களில்‌ கருத்து மாறுபாடு கொள்கின்றனர்‌. பவுலும்‌ பர்னடாவும்‌ 
நல்ல மனிதா்களாயிருந்தும்கூட கருத்து மாறுபாடு கொண்டி 
ருந்தார்கள்‌. “இரண்டு மனிதர்கள்‌ எப்பொழுதுமே கருத்தொரு 
மித்து இருந்தால்‌ அவர்களில்‌ ஒருவர்‌ தேவையில்லை” என்று 
யாரோ ஒருவர்‌ கூறினார்‌. கருத்து மாறுபாடு என்பது நமது 
சுயகட்டுப்பாட்டை இழக்கச்‌ செய்யாத வரைக்கும்‌, கருத்து 
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மாறுபாடு கொள்வதில்‌ தவறில்லை. (பவுலுக்கும்‌ பர்னபாவுக்‌ 
கும்‌ இடையில்‌ நடைபெற்ற “ஒரு தீவிரமான கருத்து மாறு 
பாட்டை” நாம்‌ புகழ முடியாது) மற்றும்‌ நம்மால்‌ முடிவு 
செய்யப்பட வேண்டிய விஷயங்களில்‌” கருத்து மாறுபாடு 
கொள்வது தவறில்லை. 

(2) அநேக கருத்து மாறுபாடுகளில்‌ இரு சாராருமே ஒரு 
பகுதி சரியானவா்களாகவும்‌, ஒரு பகுதி தவறானவர்களாகவும்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌. பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபாவின்‌ கருத்து மாறு 
பாட்டைப்‌ பற்றி நாம்‌ படிக்கையில்‌, “யார்‌ சரியானவர்‌? யார்‌ 
தவறானவர்‌?” என்ற கேள்வியை நாம்‌ தவறாமல்‌ கேட்கின்‌ 
றோம்‌. ஒரு நபர்‌, “பவுல்‌ சரியானவர்‌ என்று நான்‌ நினைக்கின்‌ 
றேன்‌. அவர்‌ இருந்த நிலையில்‌ நான்‌ இருந்துள்ளேன்‌ - முறிந்து 
போன வைக்கோல்மேல்‌ நீங்கள்‌ சாய்ந்திருக்க முடியாது என்று 
நான்‌ உங்களுக்குக்‌ கூறுகின்றேன்‌” என்று சொல்லுகின்றார்‌. 
அதற்கு இன்னொருவர்‌, “இல்லை, பர்னபாவே சரியானவர்‌ - 
ஏனென்றால்‌ மாற்கு கர்த்தருக்கென்று மாபெறும்‌ ஒரு ஊழியக்‌ 
காரர்‌ ஆனாரே!” என்று பதில்‌ சொல்கின்றார்‌. யார்‌ சரியான 
வர்‌ மற்றும்‌ யார்‌ தவறானவர்‌ என்று லூக்கா கூறுவதில்லை. 
அந்தியோகியாவிலிருந்த சகோதரர்கள்‌ பவுலுக்கும்‌ சீலாவுக்கும்‌ 
முறையான விடையனுப்புதல்‌ கொடுத்தார்கள்‌ என்ற 
உண்மையானது (வ. 40) அவர்கள்‌ பவுலின்‌ பக்கம்‌ இருந்தார்‌ 
கள்‌ என்ற கருத்தை மறைமுகமாக உணர்த்தலாம்‌ (குறைந்த 
பட்சம்‌ அவரது நிலைபாட்டை அவர்கள்‌ கண்டனம்‌ 
செய்திருக்கவில்லை), ஆனாலும்‌ இது தீர்மானிக்கப்படாத 
தாகவே இருக்கின்றது. 

கருத்து மாறுபாடு தங்களின்‌ சுயகட்டுப்பாட்டை இழக்கச்‌ 
செய்ததை அனுமதித்ததில்‌ இருவருமே தவறானவர்களா 
யிருந்தார்கள்‌. இன்னொரு விதத்தில்‌ இருவருமே சரியானவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தார்கள்‌; பவுலும்‌ பானபாவும்‌ அந்த விஷயத்தை 
இரு மாறுபட்ட கண்ணோட்டங்களில்‌ நோக்கிக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தார்கள்‌. யோவான்‌ மாற்குவைக்‌ கூட்டிச்‌ செல்வதானது 
குழுவின்‌ மற்ற உறுப்பினர்களை ஊக்கமிழக்கச்‌ செய்து 
அதனால்‌ ஊழியம்‌ பாதிக்கப்படும்‌ என்று பவுல்‌ பயந்தார்‌.” 
பர்னபாவோ, மாற்குவைக்‌ கூட்டிச்‌ செல்லாமல்‌ இருந்தால்‌ அது 
அவரை (மாற்குவை) ஊக்கமிழக்கச்‌ செய்து அதனால்‌ 
அம்மனிதர்‌ பாதிக்கப்படுவார்‌ என்று பயந்தார்‌. “பவுல்‌ 
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மனிதர்களைப்‌ பார்த்து, “தேவனுடைய ஊழியத்திற்கு 
அவர்கள்‌ என்ன செய்ய முடியும்‌?” என்று கேட்டார்‌. 
பர்னபாவோ மனிதர்களைப்‌ பார்த்தார்‌, “தேவனுடைய 
கிரியைகள்‌ அவர்களுக்கு என்ன செய்ய முடியும்‌?” என்று 
கேட்டார்‌” என்று வாரன்‌ வயர்ஸ்‌ விளக்கமளிக்கிறார்‌. 
கர்த்தருடைய ஊழியத்தில்‌ இவ்விரு கண்ணோட்டங்களுமே 
அவசியமானவைகளாகும்‌. 

அமெரிக்க ஐக்கிய நாட்டில்‌ பின்வருகின்ற சட்டக்‌ 
கோட்பாடு எங்களுக்குண்டு: “இரண்டு பேர்‌ கருத்து மாறுபடும்‌ 
போது, இருவருமே சரியானவர்களாயிருக்க முடியாது. 
ஒருவர்‌ சரியானவராகவும்‌, ஒருவர்‌ தவறானவராகவும்‌ இருக்க 
முடியும்‌ அல்லது இருவருமே தவறானவர்களாயிருக்க முடியும்‌, 
ஆனால்‌ இருவருமே சரியானவர்களாயிருக்க முடியாது.” 
வேதாகமத்தின்படி, உபதேச விஷயங்களில்‌ இக்கோட்பாடு 
உண்மையாயிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ கருத்துக்கள்‌ பற்றிய விஷயங்‌ 
களில்‌ இது உண்மையாயிருப்பதில்லை. நமது சொந்த 
தீர்மானங்களில்‌ மற்றவர்கள்‌ கருத்து மாறுபடுகையில்‌ 
அவர்களிடத்திலுள்ள சரியானவைகளை நாம்‌ ஒப்புக்‌ 
கொண்டால்‌ - (நாம்‌ அவைகள்‌ இலேசானவைகள்‌ என்று 
எண்ணினாலும்‌) மற்றவர்கள்‌ சரியானவர்களாயிருக்க முடியும்‌ 
என்பதை நாம்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌ - அது நமது (இருமண 
உறவுகளை) உறவு முறைகளை மிகப்‌ பெரிய அளவுக்கு 
உயர்த்தி விடும்‌! 

(3) சில வேளைகளில்‌, பலவகைப்பட்ட விதங்களில்‌ 
மூயுற்சியெடுத்தாலும்‌ கூட கருத்தொற்றுமை ஏற்படுத்த நாம்‌ 
செய்யும்‌ முயற்சி யாவும்‌ வீணாகி விடின்றன, சகோதரர்கள்‌ 
“கருத்து வேறுபாடு கொள்வதற்கு ஒப்புக்‌ கொள்ள? 
வேண்டியதாகி விடுகின்றது. இப்படியாகக்‌ கூடாது என்று நாம்‌ 
விரும்பினாலும்‌, இப்படியாகின்றது. இப்படியாகின்ற போது, 
இது ஒன்றும்‌ உலகின்‌ மாபெரும்‌ துன்பமுமல்ல, இதனால்‌ 
நட்புறவு முடிந்து போவதுமில்லை - ஆனால்‌ இது இரு சாராரும்‌ 
தாங்கள்‌ எப்படியிருக்க வேண்டுமோ அப்படியிருந்தால்‌ 
மட்டுமே இவ்வாறாகும்‌. 

(4) சகோதரர்கள்‌ கருத்தொருமித்து போக முடியவில்லை 
யென்றாலும்‌ கூட, அவர்கள்‌ கறிஸ்தவா்களாகவே செயல்பட 
வேண்டும்‌. உறுதியான சித்தமுடைய சகோதரர்கள்‌ தங்களின்‌ 
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கருத்து மாறுபாடுகள்‌ பற்றி விவாதிக்கும்போது, பவுல்‌ 
எபேசியருக்கு எழுதிய பின்வரும்‌ புத்திமதியைப்‌ படிக்க 
வேண்டியது அவசியமாகும்‌: 


நீங்கள்‌ கோபங்கொண்டாலும்‌ பாவஞ்‌ செய்யாதிருங்கள்‌; 
சூரியன்‌ அஸ்தமிக்கிறதற்கு முன்னதாக உங்கள்‌ எரிச்சல்‌ 
தணியக்‌ கடவது; கெட்ட வார்த்தை ஒன்றும்‌ உங்கள்‌ 
வாயிலிருந்து புறப்பட வேண்டாம்‌; பக்தி விருத்திக்கு ஏதுவான 
நல்ல வார்த்தை உண்டானால்‌ அதையே கேட்கிறவர்களுக்குப்‌ 
பிரயோஜனமூண்டாகும்படி பேசுங்கள்‌. சகல விதமான 
கசப்பும்‌, கோபமும்‌, மூர்க்கமும்‌, கூக்குரலும்‌, தூரஷணமும்‌ 
மற்ற எந்தத்‌ துர்க்குணமும்‌ உங்களை விட்டு நீங்கக்‌ கடவது. 
ஒருவருக்கொருவர்‌ தயவாயும்‌ மன உருக்கமாயும்‌ இருந்து ... 
(எபே. 4:26, 29, 31, 32). 


“ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கூடிய விதத்தில்‌ நாம்‌ கருத்து மாறுபட 
முடியும்‌” என்று யாரோ ஒருவர்‌ கூறியிருக்கின்றார்‌. 

கருத்து வேறுபட்ட போது பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ எப்படி 
நடந்து கொண்டார்கள்‌? முதலாவது, அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய 
ஊழியத்தை விட்டுவிடவில்லை. பெரும்பாலும்‌, ஒரு சகோதரர்‌ 
இன்னொரு சகோதரரினால்‌ அல்லல்‌ படுகையில்‌ அதன்‌ 
விளைவைக்‌ கர்த்தரிடத்தில்‌ காட்டுகின்றார்‌. இரண்டாவது, 
அவர்கள்‌ ஒருவார்‌ மற்றவரின்‌ மதிப்பை அழிக்க முயற்சி 
செய்யவில்லை. பர்னபாவின்‌ நற்திறம்‌ பற்றிக்‌ கேள்வியெழுப்பி 
பவுல்‌ கலாத்தியா நாட்டு சபைகளுக்குக்‌ கடிதம்‌ எழுதிய 
தாகவோ அல்லது, பவுலின்‌ இரக்கக்‌ குறைபாடு பற்றி பர்னபா 
Cyprus Informer என்ற பத்திரிகையில்‌ ஒரு கட்டுரை வெளியிட்ட 
தாகவோ நாம்‌ எந்த விதக்‌ குறிப்பையும்‌ காண்பதில்லை. 
மூன்றாவதாக அவர்கள்‌ எவ்விதத்திலும்‌ விரோதம்‌ பாராட்ட 
வில்லை. அப்படி அவர்கள்‌ செய்யாதபடியினால்‌, காலமானது 
அவர்களின்‌ காயத்தை அநேகமாக அற்றியிருக்கும்‌. பின்னாளில்‌ 
பவுல்‌ கொரிந்தியருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌ பர்னபாவைப்‌ 
பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (1 கொரி. 9:6). இக்குறிப்பு அவர்களுக்‌ 
குள்‌ கடின உணர்வு எதுவும்‌ நிலவியிருக்கவில்லை என்பதை 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகின்றது; இது பின்னாளில்‌ அவர்கள்‌ 
மறுபடியும்‌ ஒன்றுபட்டு ஊழியம்‌ செய்தார்கள்‌ என்று கூட 
சுட்டிக்காட்டுவதாய்‌ இருக்கலாம்‌!” நாம்‌ ஒரு சகோதரருடன்‌ 
கருத்து மாறுபடும்போது பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபா ஆகியோரிட 
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மிருந்து கற்றுக்‌ கொள்ள தேவன்‌ நமக்கு உதவுவாராக! 

(5) நாம்‌ கிறிஸ்தவர்களாக நடந்து கொண்டால்‌, தேவன்‌ 
நமது குறைபாடுகளைக்‌ களைந்தெறிந்து, கருத்து மாறுப்ாட்டில்‌ 
இருந்து நன்மையைக்‌ கொண்டு வருவார்‌. பவுல்‌ மற்றும்‌ 
பர்னபாவின்‌ கருத்து மாறுபாட்டின்‌ உடனடியான விளைவாக, 
ஒன்றல்ல, இரண்டு ஊழியக்‌ குழுக்கள்‌ புறப்பட்டு வெளியில்‌ 
சென்றன. ஊழியக்களத்தில்‌ இரண்டு குழுக்களை அனுப்பு 
வதற்காக இந்நிகழ்ச்சி முழுவதிலும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
தூண்டுதல்‌ இருந்தது என்று ஆலோசனை செய்வது தவறான 
எண்ணமாகும்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ மகிழ்ச்சியின்மையைக்‌ களைந்‌ 
தெறிந்து அதிலிருந்து நன்மை விளையச்‌ செய்தார்‌ என்று 
கூறுவது வரைமுறைக்குட்பட்டதாகும்‌ (ரோமர்‌ 8:28). பவுல்‌, 
பர்னபாவின்‌ கருத்து மாறுபாடு போன்றவைகள்‌ ஊழியக்‌ 
களத்தில்‌ அநேக முறை நடந்தேறியதை நான்‌ கண்டிருக்‌ 
கின்றேன்‌: இரண்டு மனிதர்கள்‌ ஒன்றுகூடி ஊழியம்‌ செய்ய 
முடியாத போது, அவர்கள்‌ தனித்தனிப்‌ பகுதிகளில்‌ ஊழியம்‌ 
செய்ய வேண்டுமென்று ஒப்புக்‌ கொள்ளுகின்றார்கள்‌. அநேக 
வேளைகளில்‌, இப்படிப்பட்ட பிரிவானது மனமொத்ததாக 
இருக்கின்றது, மற்றும்‌ இதன்‌ இறுதி விளைவாக, ஒன்றுக்குப்‌ 
பதிலாக - ஒன்றுடன்‌ ஒன்று முழு ஐக்கியமாக உள்ள - இரண்டு 
சபைகள்‌ நிலைநாட்ட ப்படுகின்றன. 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ தங்களின்‌ கருத்து மாறுபாட்டின்‌ 
மத்தியிலும்‌ கூட தேவனுக்குத்‌ தொடர்ந்து ஊழியம்‌ செய்த 
படியினால்‌, நேர்மறையான நீண்ட கால விளைவுகளும்‌ 








ஏற்பட்டன. இருமனிகர்களும்‌ தங்களுடைய பிரயாசங்களில்‌ 
தேவனால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்டார்கள்‌. அடுத்து வரும்‌ சில 
பாடங்களில்‌ நாம்‌, பவுலின்‌ இரண்டாம்‌ நற்செய்திப்‌ பயணம்‌ 
பற்றிப்‌ படிக்கப்‌ போகின்றோம்‌. பவுலுக்கும்‌ அவருடன்‌ 
ஊழியம்‌ செய்த புதிய குழுவினருக்கும்‌ முன்பாக உணர்வுக்‌ 
கிளர்ச்சி மிக்க, கனி தரும்‌ நாட்கள்‌ காத்திருந்தன. அதே 
வேளையில்‌, பர்னடாவின்‌ முயற்சிகளானது மாற்குவைத்‌ தாம்‌ 
கர்த்தருடைய முழு வல்லமையான ஊழியக்காரர்‌ என்பதை 
உணரச்‌ செய்து, நம்ப இயலாத அளவு வெற்றிகளை அடையச்‌ 
செய்தன. ஏவப்பட்டிராத பாரம்பரிய வரலாற்றின்படியாக, 
மாற்கு எகிப்திலுள்ள அலெக்சாந்திரியாவுக்குச்‌ சென்று அங்கு 
ஊழியத்தை நிலைநாட்டினார்‌. அது உண்மையோ அல்லவோ, 
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எப்படியிருந்தாலும்‌, மாற்கு பின்னாளில்‌ பேதுருவுடன்‌ உடன்‌ 
ஊழியராய்‌ இருந்தார்‌ என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌ (1 பேது. 5:13) 
மற்றும்‌ இவரே மாற்கு நற்செய்தியையும்‌ எழுதினார்‌ என்றும்‌ 
நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. முடிவாக, அவர்‌ பவுலுடன்‌ ஓஒப்புர 
வானார்‌: பவுல்‌ ரோமாபுரியில்‌ முதன்முறை சிறையில்‌ இருக்கை 
யில்‌ மாற்குவும்‌ அவருடன்‌ இருந்தார்‌. பவுல்‌ இவரை “தேவனு 
டைய ராஜ்யத்திற்கென்று” தமது உடன்‌ வேலையாள்‌ என்று 
குறிப்பிட்டார்‌, மற்றும்‌ மாற்கு “ஆறுதலாக இருந்ததாகவும்‌ 
நிரூபிக்கப்பட்டார்‌” (கொலோ. 4:10, 11; மற்றும்‌ பிலேமோன்‌ 
24 ஐயும்‌ காணவும்‌). ஆயினும்‌ பவுலின்‌ இரண்டாம்‌ சிறையிருப்‌ 
பின்‌ போது, அவர்‌ மரணமடைவதற்குச்‌ சற்று காலம்‌ 
முன்னதாக அவர்‌ தீமோத்தேயுவுக்கு விடுத்த வேண்டுகோளில்‌ 
மிக வெளியரங்கமாக உள்ள விஷயம்‌ பின்வருமாறு: “லூக்கா 
மாத்திரம்‌ என்னோடே இருக்கின்றான்‌. மாற்குவை 
உன்னோடே கூட்டிக்‌ கொண்டு வா; ஊழியத்தில்‌ அவன்‌ 
எனக்குப்‌ பிரயோஜனமுள்ளவன்‌” (2 தீமோ. 4:11). ஒரு 
காலத்தில்‌ மாற்கு பயனற்றவர்‌ என்று பவுல்‌ எண்ணினார்‌; 











கடைசியில்‌ அவர்‌ பிரயோஜனமுள்ளவர்‌ என்று பவுல்‌ 
கண்டார்‌. (முழுமையற்ற மனிதர்களையும்‌ தேவன்‌ பயன்‌ 
படுத்த முடியுமென்பது ஆச்சரியமல்லவா?) 


முடிவுரை 

இரு சகோதரிகளுக்குள்‌ நீண்ட காலத்திற்கு முன்பு 
உண்டான அற்ப கருத்து வேறுபாடு (அது எதைப்‌ பற்றியது 
என்று இருவருக்குமே நினைவில்‌ இல்லை) பற்றி நான்‌ 
ஒருமுறை வாசித்தேன்‌. அவர்கள்‌ இருவரும்‌ ஒரே வீட்டில்‌ 
வாழ்ந்தாலும்‌ கூட, அநேக வருடங்களாக அவர்கள்‌ இருவரும்‌ 
ஒருவருடன்‌ ஒருவர்‌ பேசிக்‌ கொள்ளாமலே இருந்தார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ வீட்டை இரண்டாகப்‌ பிரிப்பதற்கு அவர்கள்‌ 
சுண்ணாம்புக்‌ கட்டி கொண்டு கதவு தொடங்கு, குளிர்காயு 
மிடம்‌ வரைப்‌ பிரிவுக்கோடு போட்டுக்‌ கொண்டார்கள்‌. ஒரே 
சமையலறையில்‌ அவர்கள்‌ சமைத்து, ஒரே மேசையில்‌ 
உணவுண்டு, ஒரே படுக்கையறையில்‌ படுத்தார்கள்‌. இரவு 
முழுவதும்‌ ஒருவர்‌ மூச்சு விடுவதை ஒருவரால்‌ கேட்க முடிந்தது 
ஆனால்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு அழிக்கப்பட்டி ருந்தது. 











252 


“இது எவ்வளவு கவலைக்குரியது” என்று நீங்கள்‌ கூறலாம்‌, 
ஆனால்‌ உலகம்‌ முழுவதிலும்‌, குடும்பங்களும்‌, சமுதாயங்‌ 
களும்‌, சபைகளும்‌ கூட நடுவில்‌ இது போன்ற கோடுகளை 
வரைந்து கொண்டுள்ளன. இல்லை, நான்‌ கண்ணால்‌ காணக்‌ 
கூடிய கோடுகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசவில்லை, ஆனால்‌ மனதில்‌ 
வரையப்பட்ட பிரிவினைக்‌ கோடுகளைப்‌ பற்றியே பேசுகன்‌ 
றேன்‌. கடந்த காலத்தில்‌ ஏற்பட்ட கருத்து மாறுபாடுகளின்‌ 
விளைவாக மற்ற மக்களுடன்‌ கலந்து பழகாமல்‌ இருக்கும்‌ 
மக்களைப்‌ பற்றியே பேசுகின்றேன்‌. நீங்கள்‌ இந்தச்‌ 
சூழ்நிலையில்‌ இருப்பதாக உங்களுக்குக்‌ காணப்பட்டால்‌, 
நான்‌ உங்களிடத்தில்‌ வேண்டிக்‌ கொள்கின்றேன்‌: அந்தப்‌ 
பிரிவினைக்‌ கோடுகளை அழிக்க உங்களால்‌ இயன்ற 
எல்லாவற்றையும்‌ செய்யுங்கள்‌! “கூடுமானால்‌ உங்களாலான 
மட்டும்‌ எல்லா மனுஷரோடும்‌ சமாதானமாயிருங்கள்‌”? 
(ரோமர்‌ 12:18). 

நம்மால்‌ ஆன மட்டும்‌ இப்பாடத்தை நமக்குச்‌ சொந்த 
மாக்கிக்‌ கொள்வோமாக: யாருடனேனும்‌ நீங்கள்‌ தீவிரமான 
கருத்து வேறுபாடு கொண்டிருக்கின்றீர்களா? நீங்கள்‌ 
எவ்விதத்தில்‌ செயல்படுகின்றீர்கள்‌? “அவர்‌ அல்லது அவள்‌ 
எப்படி செயல்படுகின்றார்‌(ள்‌)?” என்று நான்‌ கேட்கவில்லை 
என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌, ஆனால்‌ “நீங்கள்‌ எப்படிச்‌ 
செயல்படுகின்றீர்கள்‌?”” என்றுதான்‌ கேட்டேன்‌. தவறான 
புரிந்து கொள்ளுதலை நேராக்க உங்களால்‌ என்ன செய்ய 
முடியும்‌? இந்த வேளையில்‌ நீங்கள்‌ ஒரு சகோதரருடன்‌ கருத்து 
மாறுபாடு கொண்டிருந்தால்‌, தயவு செய்து அவ்விஷயத்தைக்‌ 
குறித்து ஜெபிக்க நேரம்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. தேவனிடத்‌ 
தில்‌ உங்கள்‌ பாவங்களை அறிக்கையிடுங்கள்‌, அப்பிரச்சனை 
யைக்‌ கையாள ஞானத்தையும்‌ தாழ்மையையும்‌ உங்களுக்குத்‌ 
தரும்படி அவரிடத்தில்‌ கேளுங்கள்‌, மற்றும்‌ அந்த சகோதரரைப்‌ 
பற்றிய உங்கள்‌ நடக்கையை சர்திருத்தும்படியும்‌ தேவனிடத்‌ 
தில்‌ கெஞ்சுங்கள்‌!” 
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பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ ₹ 


“பிரிவினைக்‌ கோடுகளை அழியுங்கள்‌!” என்று இப்பாடத்‌ 
திற்குத்‌ தலைப்பிட நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. உங்கள்‌ முன்னு 
ரையில்‌, தங்கள்‌ வீட்டின்‌ நடுவில்‌ பிரிவினைக்‌ கோட்டை 
வரைந்து கொண்ட சகோதரிகளின்‌ கதையுடன்‌ தொடங்குங்‌ 
கள்‌. பாடத்தை இரண்டு பகுதிகளாகப்‌ பிரித்துக்‌ கொள்ளுங்‌ 
கள்‌: (1) “பிரிவினைக்‌ கோட்டை வரைகல்‌” (15:35-39௮அ) மற்றும்‌ 
(2) “பிரிவினைக்‌ கோட்டை அழித்தல்‌?” (15:39ஆ-41). 
முதலாவது தலைப்பின்‌ கீழ்‌, நீங்கள்‌ “ஒரு சில தீர்மானங்கள்‌” 
என்பதில்‌ முதலாம்‌ எண்ணிட்ட கூற்றைப்‌ பயன்படுத்த 
முடியும்‌. இரண்டாவது தலைப்பின்‌ கழ்‌ அதே பகுதியில்‌ உள்ள 
எஞ்சியிருக்கும்‌ ஆலோசனைகளைப்‌ பயன்படுத்த முடியும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

லூக்கா அப்‌. நடபடிகளை எழுதியபோது பர்னபா உயிருடன்‌ இருந்திருக்கக்‌ 
கூடும்‌, பவுல்‌ நிச்சயமாய்‌ வாழ்ந்து கொண்டிருந்தார்‌. 2இது இவ்விதழில்‌ உள்ள 
“தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு செய்தவைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌” என்ற கட்டுரையில்‌ 
இருந்து மேற்கோள்‌ காட்டப்பட்டுள்ளது. “இந்தக்‌ கருத்தானது ரிக்‌ ஆட்ச்லீ 
அவர்களால்‌ டெக்ஸாஸின்‌ அபிலைனில்‌ உள்ள தென்மலைகள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
சபையில்‌ 1986 மே 4ல்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்ட “சகோதரர்கள்‌ மாற்குவை விட்டுச்‌ 
சென்றபோது” என்ற பிரசங்கத்தில்‌ ஒரு கற்பனை உரையாடலாகத்‌ தரப்பட்டது. 
“அடிப்படையான உபசேசத்தில்‌ நாம்‌ கருத்தொருமித்துச்‌ செல்ல வேண்டும்‌ 
(1 கொரி. 1:10), ஆனால்‌ முடிவு செய்ய வேண்டிய விஷயங்களில்‌ நாம்‌ ஒத்துப்‌ 
போக வேண்டிய கட்டாயம்‌ இல்லை (ரோமர்‌ 14). “அந்த ஊழியம்‌ இலகுவானதா 
யிருக்கப்போவதில்லை (கலாத்தியாவில்‌ கள்ளப்‌ போதகர்களை எதிர்த்து நிற்றலும்‌, 
அப்பகுதிக்கு அப்பால்‌ தேவன்‌ அவர்களுக்கென்று திட்டமிட்டுள்ள ஊழியத்தை 
நிறைவேற்றுதலும்‌), மற்றும்‌ மாற்கு மறுபடியும்‌ திரும்பிச்‌ செல்லும்‌ சாத்தியக்கூறு 
உண்டென்று பவுல்‌ நினைத்திருக்கக்‌ கூடும்‌. “Warren W. Wiersbe, The Bible Exposi- 
tion Commentary, vol. 1 (Wheaton, IIl.: Victor Books, 1989), 466. “இரண்டாம்‌ 
பயணத்தின்‌ முடிவில்‌ பவுலுடன்‌ பர்னபா இணைந்திருக்கலாம்‌ (அப்‌. 18), ஆனால்‌ 
இது நடந்திருக்கக்‌ கூடியதாய்க்‌ காணப்படவில்லை. ஆயினும்‌ பர்னபா கொரிந்து 
பட்டணத்திலோ அல்லது அதன்‌ அருகிலோ சில காலம்‌ ஊழியம்‌ செய்திருக்க 
வேண்டும்‌; இல்லையென்றால்‌, பர்னபா ஊதியம்‌ பெறாதிருந்தது பற்றிய பவுலின்‌ 
குறிப்பானது கருத்தற்றதாகி விடும்‌. “இந்தப்‌ பாடமானது ஒரு வகுப்பறையிலோ 
அல்லது ஒரு பிரசங்கமாகவோ பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, போதிப்பவர்‌ அல்லது 
வேறொருவர்‌ ஜெபம்‌ செய்த பிறகு, அமைதியான ஜெபத்திற்குச்‌ சற்று நேரம்‌ 
ஒதுக்கப்படலாம்‌. ஆயினும்‌, நமது பிரச்சனைகளைத்‌ தீர்வு காணாமல்‌, 
மற்றவர்களை ஒப்புரவாகக்‌ தேடும்படிக்கு வலியுறுத்தக்‌ கூடாது. 
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ஒரு புத்ய குழுவும்‌ 
-மலானவைகளும்‌ 
(15: 40-16:10) 


புதிய இடம்‌ ஒன்றில்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கச்‌ 
செல்கின்றவர்களுக்கு, ஒரு குழுவின்‌ அங்கமாக இருப்பது 
மதிப்புடையதாயிருக்கும்‌. இயேசு ஊழியக்காரார்களை அனுப்‌ 
பியபோது, அவர்களை இணை இணையாக அனுப்பி 
வைத்தார்‌ (மாற்‌. 6:7). பவுல்‌, தாம்‌ மட்டும்‌ தனியாக ஊழியம்‌ 
செய்வதில்லை என்பதை ஒரு நியதியாகவே கொண்டிருந்தார்‌. 
கடினமான இடங்களுக்குக்கூடத்‌ தங்கள்‌ குடும்பத்தாரையும்‌ 
அழைத்துச்‌ சென்று ஊழியம்‌ செய்த அநேகரை நான்‌ 
அறிந்திருக்கின்றேன்‌. அவர்களின்‌ தைரியத்தையும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுத்தலையும்‌ நான்‌ பாராட்டினேன்‌, ஆனாலும்‌ பெரும்‌ 
பாலும்‌ அதன்‌ விளைவு துன்பகரமாகவே இருந்தது: 
ஊழியர்கள்‌ தைரியமிழந்து வெளியேறினார்கள்‌, திருமண 
உறவுகள்‌ பாதிக்கப்பட்டன, மற்றும்‌ பிள்ளைகள்‌ கர்த்தருக்குள்‌ 
இராமல்‌ இழந்து போகப்பட்டார்கள்‌. 

பர்னபா மற்றும்‌ யோவான்‌ மாற்கு ஆகியோருடன்‌ பவுல்‌ 
தமது முதலாவது பயணத்தைத்‌ தொடங்கிய போது, 
எப்பொழுதுமே ஒன்றுகூடியிருக்கப்‌ போகின்ற ஒரு குழுவின்‌ 
அங்கமாகத்‌ தாம்‌ இருந்ததாக அவர்‌ நினைத்திருக்கக்‌ கூடும்‌. 
ஆயினும்‌, மாற்கு பிரிந்து செல்லும்‌ வரையே அது நீடித்திருந்தது 
(13:13). பின்பு, பவுல்‌ இரண்டாம்‌ பயணத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்தித்த 
போது, அவருக்கும்‌ பர்னபாவுக்கும்‌ “ஒரு தீவிர கருத்து 
மாறுபாடு” ஏற்பட்டதால்‌ அவர்கள்‌ தனித்தனி வழிகளில்‌ 
சென்றார்கள்‌ (15:39). பவுல்‌ மறுபடியும்‌ குழுவைக்‌ கட்ட 
வேண்டியதாயிற்று. நீங்கள்‌ விளையாட்டில்‌ ஆர்வமுள்ளவராக 
இருந்தால்‌, சில ஆண்டுகளுக்கு ஒரு முறை குழு ஒன்றை 
மறுகட்டுமானம்‌ செய்வது அவசியம்‌ என்பதை அறிவீர்கள்‌: 
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உயர்நிலைப்‌ பள்ளி மற்றும்‌ கல்லூரியில்‌, விளையாட்டு வீரர்கள்‌ 
பட்டம்‌ பெறுகின்றார்கள்‌; தொழில்‌/திறமை சார்ந்த அந்தஸ்து 
கிடைக்கையில்‌, விளையாட்டு வீரர்கள்‌ மற்ற குழுக்களுக்குச்‌ 
செல்கின்றார்கள்‌ அல்லது ஓய்வு பெறுகின்றார்கள்‌. இவ்விதம்‌ 
செல்லுகின்றவர்களுக்குப்‌ பதிலாக தரமான விளையாட்டு 
வீரர்களை நியமிப்பது கடினம்‌ என்பதையும்‌ நீங்கள்‌ அறிவீர்‌ 
கள்‌. பவுல்‌ மேற்கொண்ட மறுகட்டுமான முயற்சியானது 
விளையாட்டுக்‌ குழுவொன்றை மறுகட்டுமானம்‌ செய்வதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ முக்கியமானதாக இருந்தது; சரியான 
நபர்களை அவர்‌ கண்டுபிடிக்க வேண்டியதாய்‌ இருந்தது, 
அல்லது கர்த்தருடைய ஊழியம்‌ பாதிக்கப்படும்‌! அவர்‌ மிகவும்‌ 
கடினமான பணியை எதிர்‌ கொண்டார்‌. 

இப்பாடத்தில்‌ நாம்‌, பவுலின்‌ இரண்டாம்‌ ஊழியப்‌ 
பயணத்தைப்‌ பற்றிப்‌ படிக்கத்‌ தொடங்குகின்றோம்‌. இந்தப்‌ 
பயணமானது அவர்‌ நற்செய்தி ஊழியம்‌ செய்யும்படி கனவில்‌ 
நினைத்திராத தொலை தூரப்‌ பகுதிகளுக்கு அவரை இட்டுச்‌ 
சென்றது. இந்தப்‌ பயணத்தின்‌ தொடக்க காலக்‌ கட்டத்தில்‌ 
பவுல்‌ தம்முடன்‌ ஊழியம்‌ செய்யும்‌ புதிய குழு ஒன்றைக்‌ 
கூட்டிக்‌ கொண்டார்‌ - இக்குழுவில்‌ இருந்தவர்களில்‌ பெரும்பா 
லோர்‌, அவரது எஞ்சியிருந்த வாழ்க்கை முழுவதிலும்‌ 
அவருடன்‌ கூடத்‌ தங்கியிருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ அவரது 
குழுவினர்‌ என்பதிலும்‌ மேலானவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌; அவர்கள்‌ 
அவருக்கு நெருங்கிய நண்பர்கள்‌ ஆனார்கள்‌. 

















நம்பிக்கை வைக்க ஒருவர்‌ (15:40, 41) 

பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ பிரிந்த போது, பவுல்‌ இரண்டாவது 
பயணத்தில்‌ தம்முடன்‌ செல்வதற்கு சீலாவைக்‌ தேர்ந்தெடுத்‌ 
தார்‌. முந்திய பாடம்‌ ஒன்றில்‌ நாம்‌ சீலாவைச்‌ சந்தித்தோம்‌; 
அவர்‌ ஒரு கீர்க்கதரிசியாகவும்‌ (15:32), எருசலேமில்‌ இருந்த 
சபையில்‌ “விசேஷித்தவர்களில்‌” ஒருவராகவும்‌ (ஒருவேளை 
அந்த உள்ளூர்‌ சபையில்‌ மூப்பராயிருந்திருக்கலாம்‌) இருந்தார்‌ 
(12:22). எருசலேம்‌ சபையாரின்‌ கடிதத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ 
படியாக அவர்‌ பவுல்‌, பர்னபா இன்னும்‌ மற்றவர்களுடன்‌ 
அவர்‌ அந்தியோகியாவுக்கு வந்திருந்தார்‌. அந்தியோகியாவில்‌ 
இருக்கையில்‌ அவர்‌ பிரசங்கம்‌ மற்றும்‌ போதனையினால்‌ 
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அங்கிருந்த சகோதரர்களை ஆறுதல்‌ படுத்திப்‌ பெலப்படுத்‌ 
தினார்‌ (15:32). பவுல்‌ அவருடைய திறமையினால்‌ ஈர்க்கப்‌ 
பட்டு, அவருக்குள்ளாக தம்முடையதைப்‌ போன்ற ஆவி 
இருந்ததைக்‌ கண்டார்‌. பர்னபாவுக்குப்‌ பதிலாக யாரை 
நியமிக்கலாம்‌ என்று பவுல்‌ பார்த்த போது, அவரது சிந்தனை 
சீலாவை நோக்கித்‌ திரும்பியது. 

முதலாவது பயணத்தில்‌ நிலைநாட்டியிருந்த சபைகளை 
மறுபடியும்‌ சென்று பார்ப்பது என்ற பவுலின்‌ நோக்கத்திற்கு 
சீலா முற்றிலும்‌ தகுதியானவராக இருந்தார்‌.' பவுலைப்‌ 
போலவே இவரும்‌ ஏவுதலினால்‌ பேச முடியும்‌, எனவே இவர்‌ 
ஊழிய பாரத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ள முடியும்‌. பவுலைப்‌ 
போலவே இவரும்‌ ரோமக்‌ குடிமகனாயிருந்தபடியால்‌ (16:37) 
பவுல்‌ அனுபவித்த அரசு உரிமைகளை அவரும்‌ பெற்றிருந்தார்‌. 
பயணத்திற்கு அவரை விசேஷித்த வகையில்‌ ஏற்புடைய 
வராக்கிய தனிச்‌ சிறப்புள்ள பண்பு ஒன்றையும்‌ அவர்‌ 
பெற்றிருந்தார்‌; எருசலேமிலிருந்து அனுப்பிய கடிதத்தை 
உள்ளூர்‌ சபைகளுக்குக்‌ கொடுத்தபோது (16:4) அந்தியோகியா 
வில்‌ அவர்‌ செய்தது போலவே (15:22, 27) கடி தத்தின்‌ உண்மைத்‌ 
தன்மையை உறுதிப்படுத்த முடிந்திருந்தது. 

சீலாவைக்‌ குழுவில்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டதினால்‌, பவுல்‌ தமது 
இரண்டாம்‌ பயணத்தை, பாரத்தை இலகுவாக்கும்‌ அவருடன்‌ 
தொடங்கினார்‌: “பவுலோ சீலாவைக்‌ தெரிந்து கொண்டு, 
சகோதரராலே தேவனுடைய கிருபைக்கு ஒப்புவிக்கப்பட்டு, 
புறப்பட்டு” (வ. 40). மீண்டும்‌ ஒருமுறை (முறைப்படியோ 
அல்லது முறைசாராமலோ) ஏதோ ஒரு வகையில்‌, அந்தியோகி 
யாவின்‌ சகோதரர்கள்‌ பவுலை சபையாரின்‌ ஆசீர்வாதங்‌ 
களுடனும்‌, கர்த்தரின்‌ ஆசீர்வாதங்களுடனும்‌ வழியனுப்பி 
வைத்தார்கள்‌. பர்னபா மாற்குவைக்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டு கப்பல்‌ 
ஏறிச்‌ சீப்புரு தீவுக்குப்‌ போனார்‌ (வ. 39), ஆகவே பவுல்‌ தமது 
முதல்‌ பயணத்தில்‌ செய்தது போல கப்பல்‌ பயணத்தில்‌ 
தொடங்கவில்லை. மாறாக, அவரும்‌ சீலாவும்‌ வடக்கு 
நோக்கியும்‌ பிறகு மேற்கு நோக்கியும்‌ பயணம்‌ செய்து, தாசுப்‌ 
பட்டணத்தில்‌ (கலா. 1:21) இதற்கு முன்‌ தங்கியிருந்த பத்து 
அல்லது அதற்கு மேற்பட்ட ஆண்டு காலத்தில்‌ ஒருவேளை 
பவுல்‌ நிலைநாட்டியிருந்த சபைகளைப்‌ பார்வையிட்டார்கள்‌: 
“சரியாவிலும்‌ சிலிசியாவிலும்‌ திரிந்து சபைகளைக்‌ திடப்படுத்‌ 
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தினான்‌” (வ. 41). (பவுலின்‌ பயணங்கள்‌ வரைபடத்தைக்‌ 
காணவும்‌.) எருசலேமிலிருந்து கடிதமானது அங்கிருந்த 
சபைகளுக்கும்‌ எழுதப்பட்டிருந்தது (வ. 23); அந்தக்‌ கடித 
மானது இதற்கு முன்பு அவர்களுக்கு அனுப்பப்படாமல்‌ 
இருந்திருந்தால்‌, இந்த வேளையில்‌ பவுல்‌ மற்றும்‌ சலா 
ஆகியோர்‌ அந்தக்‌ கடிதத்தை அவர்களிடத்தில்‌ கொடுத்திருப்‌ 
பார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை. 





பயிற்சியளிக்கப்படுவதற்கு ஒருவார்‌ 
(16:1-5) 

சீரியாவிலும்‌ சிலிசியாவிலும்‌ பணி முடிந்த பிறகு, பவுலும்‌ 
சீலாவும்‌ மேற்கு முகமாய்ச்‌ சென்றார்கள்‌. சிலிசியாவின்‌ 
தாழ்ந்த நிலப்பரப்புகளை விட்டு, அவர்கள்‌ சிலிசியாவின்‌ 
வாசல்கள்‌ என்று அறியப்பட்டிருந்த கடப்பின்‌ வழியாக, 
கரடுமுரடான தாவ்ருஸ்‌ என்ற மலையைக்‌ கடந்து சென்றார்‌ 
கள்‌, பின்பு கடைசியில்‌, பவுல்‌ தமது முதல்‌ பயணத்தில்‌ 
ஊழியம்‌ செய்திருந்த தெற்கு கலாத்தியாவின்‌ சமவெளிப்‌ 
பகுதியில்‌ வந்து சேர்ந்தார்கள்‌: “அதன்‌ பின்பு அவன்‌ 
தெர்பைக்கும்‌ லீஸ்திராவுக்கும்‌ போனான்‌” (வ. 1௮). பவுல்‌ 
மேற்கிலிருந்து வருவதற்குப்‌ பதிலாகக்‌ கிழக்கிலிருந்து வந்த 
தால்‌, தெொர்பை பட்டணமானது லீஸ்திராவுக்கு முன்னதாகக்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. (பவுல்‌ தெர்பையில்‌ ஊழியம்‌ 
செய்தபோது யாரேனும்‌ அவரிடத்தில்‌ பர்னபாவைப்‌ பற்றி 
விசாரித்தார்களா? - அப்படியானால்‌ அவர்‌ அதற்கு என்ன பதில்‌ 
கூறினார்‌ என்பது பற்றி நான்‌ ஆச்சரியமடை கின்றேன்‌.) 

பவுல்‌ லீஸ்திராவை அடைந்தபோது,” “அங்கே தமோத்‌ 
தேயு என்னப்பட்ட ஒரு சீஷன்‌ இருந்தான்‌; அவன்‌ தாய்‌ 
விசுவாசமுள்ள யூதஸ்இரீ அவன்‌ தகப்பன்‌ கிரேக்கன்‌” (வ. 1ஆ). 
இவ்விடத்தில்‌ நமக்கு, “அறிந்த வரையில்‌ (பவுலுக்கு) மிகவும்‌ 
நெருங்கிய சிநேகிதனாயிருந்த”” “மாம்சத்தில்‌ ஒருபோதும்‌ 
பெற்றிராத, விசுவாசத்தில்‌ பெற்ற குமாரன்‌” என்னப்‌ 
படுபவரைப்‌ பற்றி அறிமுகம்‌ கிடைக்கின்றது. 

தீமோத்தேயுவின்‌ தாய்‌ “விசுவாசமுள்ள யூதப்‌ பெண்மணி,” 
அவள்‌ பெயர்‌ ஐனிக்கேயாள்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ லோவிசாள்‌ 
என்னும்‌ பெயருள்ள, தேவபக்தி நிறைந்த பாட்டியையும்‌ 
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கொண்டிருந்தார்‌ என்று 2 தீமோ. 1:5லிருந்து நாம்‌ அறிகின்‌ 
றோம்‌. பக்தியுள்ள இவ்விரு பெண்களும்‌, தமோத்தேயுவுக்குக்‌ 
குழந்தைப்‌ பிராய முதலாகவே வேதவசனத்தைப்‌ போதித்தார்‌ 
கள்‌ (2 தீமோ. 3:15), அதன்‌ மூலம்‌ அவருக்குள்‌ தேவன்‌ மற்றும்‌ 
அவரது வசனத்தின்மேல்‌ ஆழ்ந்த ஒரு விசுவாசத்தை நிலை 
நாட்டினார்கள்‌ (2 தீமோ. 1:5). பவுல்‌ முதல்முறை 
லீஸ்திராவுக்கு வந்தபோது, ஐனிக்கேயாளும்‌, லோவிசாளும்‌ 
மனம்‌ மாற்றப்பட்டார்கள்‌' - அத்துடன்‌ இளைஞனாக இருந்த 
தமோத்தேயுவும்‌ கூட - ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணப்பட்டார்‌. 
பெற்றோர்களும்‌, பெற்றோர்களின்‌ பெற்றோர்களும்‌ ஒரு 
குழந்தையின்‌ ஆவிக்குரிய நலங்களில்‌ அக்கறை கொள்வதை 
முதலாவதும்‌, முக்கியமானதுமாகக்‌ கருதுவது அந்தக்‌ 
குழந்தைக்கு எவ்வளவு ஆசீர்வாதமானதாகின்றது! சிறு 
குழந்தைகளையுடைய பெற்றோராக நீங்கள்‌ இருந்தால்‌, 
அவர்களை சரியான முறையில்‌ வளர்ப்பது உங்கள்‌ பொறுப்பு 
என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளுங்கள்‌ - அவர்களுக்கு தேவனு 
டைய வழியைப்‌ போதிப்பதே கர்த்தருக்கு நீங்கள்‌ செய்யும்‌ 
மாபெரும்‌ ஊழியம்‌ என்பதையும்‌ புரிந்து கொள்ளுங்கள்‌! 
தேவனுடைய ஊழியத்தில்‌ ஜனிக்கேயாள்‌ வேறு என்ன 
செய்தார்கள்‌ என்று எனக்குத்‌ தெரியாது, ஆனால்‌ கர்த்தரால்‌ 
பயன்படுத்தக்‌ கூடிய வகையில்‌ ஒரு சிறுவனை வளர்த்ததைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பெரிய ஊழியம்‌ எதுவும்‌ கிடையாது! 
ஐனிக்கேயாளும்‌ லோவிசாளும்‌ “[தீமோத்தேயு] நடக்க 
வேண்டிய வழியிலே அவனை நடத்த ...” (நீதி. 22:6) வேண்டிய 
தாயிருந்தது என்பதையும்‌ குறிப்பிட வேண்டும்‌, அதுவும்‌ 
அவர்கள்‌ தாங்களாகவே - மற்றவர்களின்‌ சிறிதளவு உதவி 
யுடனோ அல்லது உதவியில்லாமலோ - அதைச்‌ செய்ய 
வேண்டி யதாயிருந்தது. லீஸ்திராவில்‌ ஜெப ஆலயமோ, தீமோத்‌ 
தேயுவுக்குப்‌ போதிப்பதற்கு ரபியோ இருந்ததில்லை. மேலும்‌, 
ஐனிக்கேயாள்‌ புறஜாதியைச்‌ சேர்ந்த ஒரு கணவனை திரு 
மணம்‌ செய்திருந்தாள்‌, அவர்‌ அவளுடன்‌ விசுவாசத்தைப்‌ 
பகிர்ந்து கொண்டதில்லை, அநேகமாக அவர்‌ அவளது மார்க்க 
நடைமுறையை செயலூக்கத்துடன்‌ எதிர்த்து நின்றிருக்கலாம்‌.” 
உங்களுக்குச்‌ சிறு குழந்தைகள்‌ இருந்து, ஐனிக்கேயாளின்‌ 
இக்கட்டான நிலையில்‌ நீங்கள்‌ இருந்தால்‌, தீமோத்தேயு 
பின்னாளில்‌ எப்படியானார்‌ என்று அறிந்து நீங்கள்‌ 
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ஊக்கமடையுங்கள்‌. 

நான்‌ ஊழியம்‌ செய்துள்ள இடங்களுக்கு அவ்வப்போது 
நான்‌ திரும்பச்‌ செல்வதுண்டு. இந்த அனுபவங்கள்‌ யாவும்‌ 
எவ்வித மாறுபாடுமின்றி என்னை கவலையிலும்‌ சந்தோஷத்‌ 
திலும்‌ நிறைக்கின்றன: விழுந்துபோனவர்களைப்‌ பற்றி அறியும்‌ 
போது நான்‌ கவலைப்‌ படுவதுண்டு, ஆனால்‌ மற்றவர்கள்‌ 
ஆவிக்குரிய முறையில்‌ அதிகம்‌ வளர்ந்திருப்பது கண்டு 
ஆச்சரியம்‌ அடைவதுண்டு. இளைஞனான தீமோத்தேயுவின்‌ 
வளர்ச்சி குறித்து பவுல்‌ இன்பம்‌ அடைந்திருக்க வேண்டும்‌. 
பதினாறுக்கு மேல்‌ இருபந்தைந்து வயதிற்குள்ளாகவே” இருந்த 
தீமோத்தேயு அப்பொழுதே, “லீஸ்திராவிலும்‌ இக்கோனியா 
விலுமுள்ள சகோதரராலே நற்சாட்சி பெற்றவனாயிருந்தான்‌” 
(16:2). இக்கோனியம்‌ லீஸ்திராவிலிருந்து சற்றுத்‌ தொலைவில்‌ 
இருந்தபடியினால்‌, கர்த்தருடைய ஊழியத்தில்‌ தீமோத்தேயு 
பரந்து விரிந்து செயல்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. ஒருவேளை அவர்‌ 
பிரசங்கியார்‌ என்ற நன்மதிப்பை ஏற்கனவே பெற்றிருக்க 
வேண்டும்‌.” ஒரு சந்தர்ப்பத்தில்‌, லீஸ்திரா சபையின்‌ மூப்பர்கள்‌ 
அவர்‌ மீது தங்கள்‌ கைகளை வைத்து, சுவிசேஷ ஊழியத்திற்‌ 
கென்று அவரைப்‌ பிரித்து வைத்திருந்திருக்கலாம்‌ (1 தீமோ. 
4:14); ஒருவேளை அச்செயல்‌ பவுல்‌ அங்கு வந்து சேர்வதற்கு 
முன்பாகவே கூட நடந்திருக்கலாம்‌. 

எல்லா இளம்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ போலவே தீமோத்தேயுவும்‌ 
கூட அப்பொழுதும்‌ கூர்‌ தீட்ட ப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
அத்துடன்‌, அவர்‌ பயந்த சுபாவமுள்ளவராகவும்‌,” அநேக 
விதமான உடல்‌ வியாதிகளால்‌ உபத்திரவப்படுபவராகவும்‌ 
இருந்தார்‌ (1 தீமோ. 5:23). எப்படியிருந்தாலும்‌, அவருக்குள்‌ 
இருந்த ஆச்சரியமான வல்லமையைக்‌ கண்ட பவுல்‌, 
அவரைத்‌ தமது குழுவின்‌ அங்கமாக்க விரும்பினார்‌. பர்னபா 
மாற்குவினிடத்தில்‌ மேற்கொள்ள விரும்பிய செயல்களைப்‌ 
பவுல்‌ கீமோத்தேயுவினிடத்தில்‌ மேற்கொள்ள விரும்பினார்‌: 
இராஜ்யத்தில்‌ மாபெரும்‌ ஊழியத்திற்கென்று அவரைத்‌ 
தயாரித்தல்‌. ஒருவேளை தீமோத்தேயு ஒரு காலத்தில்‌ தமது 
இடத்தை நிரப்ப முடியும்‌ என்று கூட பவுல்‌ கண்ணோட்டம்‌ 
கொண்டிருக்கலாம்‌ (2 தீமோ. 2:2). 

அப்‌. 16:3ல்‌, “அவனைப்‌ பவுல்‌ தன்னுடனே கூட்டிக்‌ 
கொண்டு போக வேண்டுமென்று விரும்பி” யதாகக்‌ கூறப்‌ 








260 


படுகின்றது. தீமோத்தேயு இன்னமும்‌ இளைஞராக இருந்தார்‌, 
அவரது தகப்பன்‌ இறந்து போயிருந்தார்‌, ஆகவே, தீமோத்தேயு 
பவுலுடன்‌ செல்வதா வேண்டாமா என்று ஐனிக்கேயாள்தான்‌ 
முடிவெடுக்க வேண்டியகாயிருந்தது. ஐனிக்கேயாள்‌ அவரைப்‌ 
பவுலுடன்‌ செல்ல அனுமதித்த உண்மையானது அவளைப்‌ 
பற்றிய நன்மதிப்பினால்‌ என்‌ இருதயத்தை நிரப்புகின்றது. 
அந்தத்‌ தாயின்‌ நிலையில்‌ ஒரு கணம்‌ உங்களை வைத்துப்‌ 
பாருங்கள்‌: பவுலிடமிருந்து ஜீவனைப்‌ பிழிந்தெடுக்கும்படி 
கூச்சலிட்ட கூட்டத்தின்‌ சத்தத்தை இன்னமும்‌ உங்களால்‌ 
கேட்க முடிகின்றது. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ கண்களை மூடிக்‌ 
கொண்டால்‌ அவரது நொறுங்கிய உடல்‌ இரத்தத்தால்‌ மூடப்‌ 
பட்டிருப்பதை இன்னமும்‌ காண முடிகின்றது. வேட்டை 
யாடப்படும்‌ விலங்கு போலப்‌ பெரும்பாலும்‌ வாழும்‌ இந்த 
மனிதர்‌ உங்களிடத்தில்‌ வந்து, இப்போது, “உங்கள்‌ மகன்‌ 
என்னுடன்‌ வந்து எனது வாழ்வைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ளும்படி 
நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌” என்று கூறுகின்றார்‌. நீங்கள்‌ அதற்கு 
என்ன சொல்லியிருப்பீர்கள்‌? அநேகத்‌ தாய்மார்கள்‌ இதற்கு 
என்ன கூறியிருப்பார்கள்‌ என்பதை நான்‌ அறிவேன்‌. வரை 
முறைக்குட்பட்ட எனது அனுபவத்தில்‌, ஆண்களும்‌ பெண்‌ 
களும்‌ ஊழியக்களத்திற்குப்‌ போவது பற்றித்‌ தங்கள்‌ மனதை 
மாற்றிக்‌ கொள்வதற்கு முதல்‌ காரணம்‌, அவர்களின்‌ தாய்‌ 
மார்கள்‌ கண்ணீர்‌ நிரம்பிய விழிகளுடன்‌, “தயவு செய்து 
என்னை விட்டுப்போகாதே! இவ்வளவு தூரம்‌ நீ பிரிந்து 
போவகை என்னால்‌ தாங்க முடியாது” என்று கூறுவகேயாகும்‌ 
அல்லது, “தயவு செய்து எனது பேரக்‌ குழந்தைகளை நான்‌ 
இழக்கும்படி செய்ய வேண்டாம்‌!” என்று கூறுவதேயாகும்‌. 
வெகுவாக தாக்குதலுக்குள்ளான சுவிசேஷ ஊழியக்காரர்‌ 
ஒருவர்‌ இந்தத்‌ தாய்மார்களிடம்‌ வந்து, “உன்‌ மகன்‌ என்னு 
டன்‌ வந்து பாடுபட வேண்டுமென்று நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌” 
என்று கேட்டால்‌ அவர்கள்‌ என்ன செய்வார்கள்‌? கர்த்த 
ருடைய ஊழியத்திற்கென்று தங்கள்‌ பிள்ளைகளை அனுப்பு 
கின்ற பெற்றோர்களைக்‌ தேவன்‌ ஆசீர்வதிக்கின்றார்‌. “நான்‌ 
உன்னை என்னுடன்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளத்தான்‌ விரும்பு 
கின்றேன்‌, ஆனால்‌ எனது சுயவிருப்பங்களைவிட தேவனு 
டைய ஊழியம்‌ மிகவும்‌ முக்கியமானது. பெற்றோர்‌ என்ற 
முறையில்‌ உன்னைப்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்பட எனக்கு உரிமை 
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யுள்ளது - ஆனால்‌ தேவன்‌ உன்னைக்‌ கவனித்துக்‌ கொள்வார்‌ 
என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. எனது ஆசீர்வாதங்களுடன்‌ செல்‌” 
என்று ஐனிக்கேயாளுடன்‌ இணைந்து இன்றைக்கு யார்‌ 
கூறுவார்கள்‌? 

தீமோத்தேயு அக்குழுவுடன்‌ சேர்ந்து கொண்டார்‌; இருவர்‌ 
மூவராயினர்‌. இதன்‌ பின்பு பவுல்‌ திகைப்படையப்‌ பண்ணும்‌, 
ஏறக்குறைய அதிர்ச்சியடையப்‌ பண்ணும்‌ ஒரு செயலைச்‌ 
செய்தார்‌: “அவனுடைய தகப்பன்‌ கிரேக்கன்‌'' என்று 
அவ்விடங்களிலிருக்கும்‌ யூதர்களெல்லாரும்‌ அறிந்திருந்த 
படியால்‌, அவர்கள்‌ நிமித்தம்‌ அவனுக்கு விருத்தசேதனம்‌ 
பண்ணினான்‌” (வ. 3ஆ). ஒரு மனிதர்‌ கிறிஸ்தவராக 
வேண்டுமானால்‌ அவர்‌ விருத்தசேதனம்‌ செய்யப்பட 
வேண்டும்‌ என்று கூறிய யூதமத போதகர்களை எதிர்த்து நின்ற 
அதே பவுல்‌ தானா இவர்‌ (15:2)? எருசலேமின்‌ கூட்டத்திற்குச்‌ 
சென்றபோது தத்துவுக்கு விருத்தசேதனம்‌ செய்விக்க மறுத்து 
நின்ற அதே பவுல்‌ தானா இவர்‌ (கலா. 2:3)? கலாத்தியருக்கு 
எழுதிய நிருபத்தில்‌, “இதோ, நீங்கள்‌ விருத்தசேதனம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டால்‌ கிறிஸ்துவினால்‌ உங்களுக்கு ஒரு பிரயோஜனமு 
மிராது” என்று எழுதிய அதே பவுல்‌ தானா இவர்‌ (கலா. 5:2)? 
விருத்தசேதனமானது கிறிஸ்தவர்களைக்‌ கட்டுப்படுத்து 
வதில்லை என்ற ஒரு கடிதத்தை எருசலேமின்‌ சபையிலிருந்து 
மற்ற சபைகளுக்கு அறிவிக்கும்படி எடுத்துச்‌ சென்ற அதே பவுல்‌ 
தானா இவர்‌ (16:4)2 

பவுல்‌, தீத்துவை விருத்தசேதனம்‌ பண்ண அனுமதிக்காதது 
ஏன்‌ என்பதையும்‌, தீமோத்தேயு விருத்தசேதனம்‌ பண்ணப்பட 
வேண்டியது முக்கியம்‌ என்று நம்பியது ஏன்‌ என்பதையும்‌ நாம்‌ 
புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. இவ்விரு நிகழ்ச்சிகளுக்கும்‌ 
இடையில்‌ இருந்த வேறுபாடுகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌. முதலில்‌ 
நாம்‌ தத்துவைப்‌ பற்றிக்‌ கவனிப்போம்‌: கீத்து ஒரு புறஜாதி 
யாராய்‌ இருந்தார்‌ (கலா. 2:3), மற்றும்‌ யூதமத போதகர்கள்‌, 
தத்து இரட்சிக்கப்படுவதற்கு விருத்தசேதனம்‌ பண்ணப்பட 
வேண்டும்‌ என்று வற்புறுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 15:1). 
பவுல்‌ தீத்துவை விருத்தசேதனம்‌ செய்து கொள்ளும்படி அனு 
மதித்தால்‌ அது தவறானதைப்‌ போதிக்கும்‌ போதகர்களின்‌ 
நிலைப்பாடு சரியென்று ஒப்புக்‌ கொள்வது போல இருக்கும்‌ - 
அதைப்‌ பவுல்‌ அனுமதிக்க முடியாது. கொள்கையின்‌ அடிப்‌ 








262 


படையில்‌ பவுல்‌, தீத்துவை விருத்தசேதனம்‌ பண்ணும்படிக்கு 
அனுமதிக்கவில்லை. 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, தீமோத்தேயு யூதப்‌ பின்னணியுடை 
யவராயிருந்தார்‌ (16:1), அவரது இரட்சிப்பின்‌ விஷயம்‌ பற்றிக்‌ 
கேள்வி எழுப்பப்படவில்லை. பவுல்‌ ஏன்‌ அவருக்கு விருத்த 
சேதனம்‌ செய்வித்தார்‌ என்று நமது வேதபாட பகுதி நமக்குக்‌ 
கூறுகின்றது: “... அவனுடைய தகப்பன்‌ கிரேக்கன்‌ என்று 
அவ்விடங்களிலிருக்கும்‌ யூதர்களெல்லாரும்‌ அறிந்திருந்த 
படியால்‌ ...?” (16:3). தமோத்தேயுவின்‌ தாய்‌ ஒரு யூதப்‌ 
பெண்ணாய்‌ இருந்தபடியினால்‌, தீமோத்தேயு ஒரு யூதர்‌ 
என்றே யூதமக்களால்‌ கருதப்பட்டார்‌ - ஆனால்‌ அவர்‌ 
விருத்தசேதனம்‌ இல்லாதிருந்ததால்‌, நுணுக்கமான விதத்தில்‌ 
அவர்‌ மார்க்கத்திலிருந்து விலகிய யூதராய்‌ இருந்தார்‌. நாம்‌ 
கண்டிருக்கிறபடி, பவுல்‌ ஒரு புதிய பட்டணத்திற்குச்‌ செல்லும்‌ 
போது, அந்தப்‌ பட்டணத்தில்‌ ஜெப ஆலயம்‌ இருந்தால்‌, அங்கு 
தான்‌ அவர்‌ தமது ஊழியத்தைத்‌ தொடங்கினார்‌. ஆயினும்‌, 
தீமோத்தேயு விருத்தசேதனம்‌ செய்விக்கப்படாதிருந்தால்‌, 
அவர்‌ ஜெபஆலயத்தில்‌ அனுமதிக்கப்படமாட்டார்‌. மற்றும்‌, 
தமோத்தேயுவின்‌ மார்க்க விலக்கத்தைப்‌ பவுல்‌ அதரித்திருந்தார்‌ 
என்பதாக யூதர்கள்‌ எண்ணினால்‌, அவரையும்‌ கூட ஜெப 
ஆலயத்தில்‌ அனுமதிக்க மாட்டார்கள்‌. நலம்‌ தரும்‌ அடிப்படை 
யில்‌ பவுல்‌, த்மோத்தேயுவை விருத்தசேதனம்‌ பண்ணும்படிக்கு 
அனுமகித்தார்‌.'!' “தீமோத்தேயுவின்‌ விருத்தசேதனமானது 
நடைமுறை நோக்கங்களுக்காகச்‌ செய்யப்பட்ட ஒரு சிறு 
அறுவைச்‌ சிகசச்சையாகவே இருந்தது - இது சுவிசேஷ ஊழியத்‌ 
தில்‌ அவர்‌ மாபெரும்‌ பயன்பாடுள்ளவராயிருப்பதற்கு 
உதவிற்று” என FF. Bruce கூறுகிறார்‌. 

அப்‌. 16:3 வசனமானது 1 கொரிந்தியர்‌ 9ல்‌ பவுல்‌ கூறிய 
கூற்றிற்கான ஒரு நடைமுறை விளக்கமாகும்‌: 








நான்‌ ஒருவருக்கும்‌ அடிமைப்படாதவனாயிருந்தும்‌, நான்‌ 
அதிக ஜனங்களை அதாயப்படுத்திக்கொள்ளும்படிக்கு, 
என்னைத்‌ தானே எல்லாருக்கும்‌ அடிமையாக்கினேன்‌. யூதரை 
ஆகாயப்‌ படுத்திக்கொள்ளும்படிக்கு யூகருக்கு யூதனைப்‌ 
போலவும்‌ ... எப்படியாகிலும்‌ சிலரை இரட்சிக்கும்படிக்கு 
நான்‌ எல்லாருக்கும்‌ எல்லாமானேன்‌ (1 கொரி. 9:19-22). 
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அப்‌. 16 மற்றும்‌ 1 கொரிந்தியர்‌ 9 ஆகிய அதிகாரங்களில்‌ மிகவும்‌ 
முக்கியமான ஒரு கொள்கை காணப்படுகின்றது: சுவிசேஷத்து 
டன்‌ நாம்‌ மக்களை அடைய முயற்சி செய்கின்ற போது, 
சத்தியத்திற்குப்‌ பங்கம்‌ ஏற்படாத வகையில்‌ அவர்களின்‌ மன 
உணர்வுகளைப்‌ புண்படுத்தக்‌ கூடிய செயல்களைச்‌ செய்யாமல்‌ 
நம்மை நாம்‌ காத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. தத்துவுக்கு 
விருத்தசேதனம்‌ பண்ணப்பட்டிருந்தால்‌, அது சத்தியத்திற்குப்‌ 
பங்கத்தை உண்டாக்கியிருக்கும்‌. தீமோத்தேயுவின்‌ விருத்த 
சேதனமானது சத்தியத்திற்குப்‌ பங்கம்‌ ஏற்படுத்தவில்லை, 
ஆனால்‌ அது ஒரு களங்கத்தை நீக்கியது. 

தற்காலத்திய விளக்கங்கள்‌ ஏராளமாய்ப்‌ பெருக்கப்‌ 
படலாம்‌. நாங்கள்‌ ஆஸ்திரேலியாவில்‌ ஊழியம்‌ செய்து 
கொண்டிருந்தபோது, அமெரிக்காவில்‌ பொதுவான வழக்கில்‌ 
இருந்த அநேக சொற்கள்‌ ஆஸ்திரேலியாவில்‌ ஆபாசமானவை 
களாய்‌ இல்லாதிருப்பினும்‌, பண்பற்றவையாகக்‌ கருதப்‌ 
பட்டன என்று அறிந்தோம்‌. நாங்கள்‌ போதிக்க அணுகியவர்‌ 
களிடத்தில்‌ அவர்களின்‌ மனம்‌ புண்படாதிருப்பதற்காக 
அவ்வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்தாமல்‌ இருக்க முயற்சி 
செய்தோம்‌. அநேக நாடுகளில்‌, ஒருவர்‌ வீட்டுக்குள்‌ நுழையு 
முன்பு தமது மிதியடிகளைக்‌ கழற்றி வைப்பதென்பது ஒரு 
வழக்கமாக உள்ளது. அவ்வாறு செய்யத்‌ தவறினால்‌ அது 
அவ்வீட்டாரை அவமதிப்பது என்று கருதப்படுகின்றது. சில 
நாடுகளில்‌, இடது கையினால்‌ பொருள்களை ஒருவருக்குக்‌ 
கொடுப்பதென்பது மனகைப்‌ புண்படுத்தக்‌ கூடிய செயலாகும்‌. 
அந்த நாடுகளில்‌ உள்ள ஊழியக்காரர்கள்‌ தங்களைச்‌ சுற்றி 
யுள்ளவர்களை அணுக முயற்சி செய்தால்‌, அவர்களின்‌ வழக்கப்‌ 
படியே தாங்களும்‌ இடது கையை அவ்விதம்‌ பயன்படுத்தாமல்‌ 
இருக்கும்படி பயிற்சி செய்து கொள்ள வேண்டும்‌. இவ்விஷ 
யங்கள்‌ எதுவும்‌ சத்தியத்திற்குப்‌ பங்கம்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை. 
நமக்கும்‌, சுவிசேஷத்தினால்‌ நாம்‌ அணுக முயற்சிப்பவர்‌ 
களுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள தேவையற்ற தடைகளை 
அகற்றுவதற்கே இவைகளைச்‌ செய்வது அவசியமாகின்றது. 

ஆயினும்‌ சத்தியத்திற்குப்‌ பங்கம்‌ ஏற்படுத்தும்‌ வகையில்‌ 
உள்ள ஒரு உள்ளூர்‌ வழக்கத்தை ஏற்பதா அல்லது மறுப்பதா 
என்பது எப்பொழுதும்‌ சுலபமானதாய்‌ இருப்பதில்லை. 
“எப்பொழுது உறுதியாய்‌ நிற்பது, எப்பொழுது இணங்கிச்‌ 
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செல்லுவது என்பதை அறிந்தவார்களே ஆவிக்குரிய வகையில்‌ 
ஞானமுள்ள முன்னோடிகளாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌” என்று 
வாரன்‌ வயர்ஸ்ப்‌ கூறுகிறார்‌. இது பற்றிய ஒரு கடினமான 
முடிவை நீங்கள்‌ எதிர்கொள்ளும்‌ போது, நீங்கள்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ ஞானத்திற்காய்‌ ஜெபிக்க விரும்புவீர்கள்‌ (யாக்‌. 
1:2) மற்றும்‌ விசுவாசத்தில்‌ பக்குவம்‌ பெற்ற, அதிக ஞானமுள்ள 
ஒருவரிடத்தில்‌ இதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசவும்‌ நீங்கள்‌ விரும்புவீர்கள்‌ 
(நீதி. 11:14). 

தமோத்தேயுவின்‌ விருத்தசேதனம்‌ பற்றிய இவ்விஷயத்தை 
முடிக்கும்‌ முன்னர்‌, அந்த இளைஞனின்‌ இணக்கத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிட்டேயாக வேண்டும்‌. விருத்தசேதனம்‌ என்பது “ஒரு 
சிறிய அறுவைச்‌ சிகிச்சையாய்‌” இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அது 
அப்பொழுதும்‌ வலி மிகுந்ததாகவே இருந்தது - மிகவும்‌ 
சங்கடப்‌ படுத்தக்‌ கூடியதாக இருந்தது. கீமோத்தேயு இன்றைய 
நாட்களில்‌ உள்ள சில இளைஞர்களைப்‌ போல இருந்திருந்‌ 
தால்‌, அவர்‌, “என்னை இப்படிச்‌ செய்து கொள்ளும்படி யாரும்‌ 
எதுவும்‌ செய்ய முடியாது” என்றோ அல்லது “நான்‌ விருத்த 
சேதனம்‌ செய்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்று கூறும்‌ வேதவசனத்‌ 
தைக்‌ காட்டுங்கள்‌” என்றோ கூறியிருக்கக்‌ கூடும்‌! தீமோத்தேயு 
தம்மை அந்த வலி மிகுந்த சங்கடமான சூழ்நிலைக்கு ஒப்புக்‌ 
கொடுக்க வேண்டியதில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ அதைத்‌ தெரிவு 
செய்து கொண்டார்‌. அவர்‌ ஏன்‌ தம்மை விருத்தசேதனம்‌ 
செய்விக்க அனுமதித்தார்‌? அது கர்த்தருடைய ஊழியத்தின்‌ 
நன்மைக்காகவும்‌, நல்லதொரு மதிப்பைப்‌ பெறுவதற்காகவுமே. 
முரட்டாட்டமும்‌, தங்கள்‌ உடையணியும்‌ பழக்கம்‌ மற்றும்‌ 
நாணமற்ற நடத்தையினால்‌ தங்கள்‌ குடும்பங்களையும்‌ 
சபையையும்‌ சங்கடப்படுத்தும்‌ இளைஞர்கள்‌, தீமோத்தேயு 
என்ற இளைஞனிடத்திலிருந்து பாடம்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள 
முடியும்‌. 

தீமோத்தேயுவுக்கு விருத்தசேதனம்‌ பண்ணுவித்தவுட 
னேயே, பவுல்‌ தம்மால்‌ முடியாத போது தமது ஊழியத்தைத்‌ 
தொடர்ந்து செய்யப்‌ பயிற்சியளிப்பதற்கு ஒரு இளைஞரைப்‌ 
பெற்றிருந்த கூடுதல்‌ அனுகூலத்துடன்‌ தமது பயணத்தைத்‌ 
தொடங்க ஆயத்தமானார்‌. கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ செய்ய 
இளைஞர்களைப்‌ பயிற்றுவிப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான 
முக்கிய ஊழியங்கள்‌ வெகு சிலவே உள்ளன என்று நான்‌ 
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அறிகின்றேன்‌-ஊழியப்பயிற்சியில்‌ நேருக்கு நேர்‌ பயிற்சியளித்‌ 
தலைவிட பயனுள்ள வழிகள்‌ ஒரு சிலவே உள்ளன 
என்பதையும்‌ நான்‌ அறிந்துள்ளேன்‌. நீங்கள்‌ ஆராதிக்குமிடத்‌ 
தைச்‌ சுற்றிலும்‌ பாருங்கள்‌. கர்த்தருடைய ஊழியத்தில்‌ 
இளைஞர்‌ ஒருவரை உங்களால்‌ உற்சாகப்படுத்த முடியுமா? 
யாரேனும்‌ ஒருவருக்கு நீங்கள்‌ பயிற்சியளிக்க முடியுமா? 
எஜமானுக்கு ஊழியம்‌ செய்கையில்‌ யாரேனும்‌ ஒருவரை 
நீங்கள்‌ அழைத்துச்‌ செல்ல முடியுமா? இராஜாவுக்கான உங்கள்‌ 
ஊழியத்தில்‌ இது ஒன்றுதான்‌ எப்பொழுதும்‌ தனிச்சிறப்புள்ள 
தாக இருக்கும்‌. 

அந்தக்‌ குழு புறப்பட வேண்டிய வேளை நெருங்கியது. 
ஒருவேளை இந்த நேரத்தில்‌ லீஸ்திரா சபையின்‌ மூப்பர்கள்‌ 
தங்கள்‌ கைகளை தீமோத்தேயுவின்‌ மீது வைத்திருக்கலாம்‌ 
(1 தீமோ. 4:14). ஒரு குறிப்பிட்ட வேளையில்‌ பவுலும்‌ கூட 
அவர்‌ மீது கைகளை வைத்தார்‌ (2 தீமோ. 1:6), இது அவருக்கு 
அற்புத வரங்களைக்‌ கொடுப்பதற்காகவே என்பதில்‌ சந்தேக 
மில்லை. ஒருவேளை மூப்பர்களும்‌, பவுலும்‌ இணைந்து, 
தீமோத்தேயுவை ஊழியத்திற்கென்று பிரித்து, அந்த 
ஊழியத்திற்கென்று ஆயத்தப்படுத்துவதற்காக ஆராதனை 
யொன்றை செய்திருக்கலாம்‌. அந்த விடைபெறும்‌ காட்சியை 
எனது மனதில்‌ நான்‌ சித்தரிக்க முடிகின்றது - இளம்‌ 
தீமோத்தேயு கண்ணீரை அடக்கிக்‌ கொண்டு, தனது தாயின்‌ 
அரவணைப்பிலிருந்து தன்னை விடுவித்துக்‌ கொண்டு, 
லீஸ்திராவில்‌ இருந்த சகோதரர்களிடத்தில்‌ கையசைத்து விடை 
பெற்றுக்கொண்டு, அறியப்படாத எதிர்காலத்தை நோக்கிப்‌ 
புழுதி நிறைந்த சாலையில்‌ பவுலையும்‌ சீலாவையும்‌ பின்‌ 
தொடர்ந்து சென்றார்‌! 

அந்த மனிதர்கள்‌ வடக்கிலும்‌ பிறகு மேற்கிலும்‌ பயணம்‌ 
செய்து - இக்கோனியா, பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியா மற்றும்‌ 
ஒருவேளை அங்கிருந்த மற்ற சில இடங்களில்‌ - முதல்‌ 
பயணத்தில்‌ நிலைநாட்டியிருந்த சபைகளைப்‌ பார்த்தார்கள்‌. 
“அவர்கள்‌ பட்டணங்கள்‌ தோறும்‌ போகையில்‌, எருசலேமி 
லிருக்கும்‌ அப்போஸ்கலராலும்‌ மூப்பராலும்‌ விதிக்கப்பட்ட 
சட்டங்களைக்‌ கைக்கொள்ளும்படி அவர்களுக்கு ஒப்பு 
வித்தார்கள்‌” (16:4). இவ்வசனத்தில்‌ உள்ள “அவர்கள்‌” என்ற 
வார்த்தையைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 15:40 முதல்‌ 16:3 வரையிலும்‌ - 
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பவுலின்‌ ஊழியத்தை முக்கியத்துவப்படுத்தும்படியாக - 
“அவன்‌” என்ற ஒருமை வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டது. 
ஆயினும்‌ 16:4ல்‌ “அவர்கள்‌” சட்டங்களை ஓப்புவித்தார்கள்‌ 
என்று வலியுறுத்தப்படுகின்றது: இந்தக்‌ கட்டளைகள்‌ எருசலே 
மின்‌ அப்போஸ்தலர்களால்‌ உண்டானதை உறுதிப்படுத்தல்‌ என்ற 
தமக்குரிய தனிச்சிறப்பான நோக்கத்தை சீலா நிறைவேற்றினார்‌. 
பவுலைப்‌ பட்டணத்தை விட்டுத்‌ துரத்திய மற்றும்‌ 
குடிமக்கள்‌ அவரைக்‌ கல்லெறிந்து கொல்ல முயற்சி செய்த 
பகுதிகள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ அவர்கள்‌ சென்றார்கள்‌. ஆயினும்‌ 
இந்த முறை இவ்வூழியர்கள்‌ சமாதானமாய்‌ ஊழியம்‌ செய்தார்‌ 
கள்‌ என்று காணப்படுகின்றது - தேவன்‌ அவர்களின்‌ ஊழி 
யத்தை ஆசீர்வதித்தார்‌. “அதனாலே சபைகள்‌ விசுவாசத்தில்‌ 
ஸ்திரப்பட்டு,”” நாளுக்கு நாள்‌ பெருகின” (16:5). 





திருப்பிச்‌ செலுத்துவதற்கு ஒருவர்‌ 


(16:6-11) 
பிரிகியாவிலும்‌ கலாத்தியாவிலும்‌ ஊழியத்தில்‌ பெற்ற 
வெற்றியினால்‌ ஊக்கப்படுத்தப்பட்ட பவுல்‌ சுவிசேஷ 





விதையை விதைப்பதற்குப்‌ புதிய பகுதிகளைக்‌ காண ஆவல்‌ 
கொண்டார்‌. அவர்கள்‌ இருந்த இடத்திற்கு மேற்கில்‌ ஆசியா” 
இருந்தது, இது ரோம ராஜ்யத்தின்‌ கிழக்குப்‌ பகுதியில்‌ மிகவும்‌ 
வளம்‌ நிறைந்த ஒரு மாகாணமாய்‌ இருந்தது. பவுலும்‌ 
அவருடன்‌ இருந்தவர்களும்‌, “கஇழக்கிலிருந்தவார்கள்‌ நோக்கிப்‌ 
பார்த்த மேற்குப்‌ பகுதியாகிய” ஆசியாவின்‌ மையப்பகுதியில்‌ 
இருந்த எபேசு” என்ற பட்டணத்திற்குச்‌ செல்லத்‌ தயாரா 
னார்கள்‌. ஆனால்‌ தேவன்‌ அவர்களைத்‌ தடை செய்து அவர்‌ 
களின்‌ பயணத்தை வேறு திசையில்‌ திருப்பியது அவர்களை 
ஆச்சரியப்படுத்திற்று. “அவர்கள்‌ பிரிகியா கலாத்தியா நாடு 
களைக்‌ கடந்து போனபோது, ஆசியாவிலே வசனத்தைச்‌ 
சொல்லாதபடிக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே தடை பண்ணப்‌ 
பட்டு” (வ. 6). பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ தமது செய்தியை எப்படிக்‌ 
கூறினார்‌ என்று நாம்‌ அறிவதில்லை (ஒருவேளை இது 
தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தல்‌ மூலம்‌ நடந்திருக்கலாம்‌ [அப்‌. 20:23; 
21:4, 10, 111), ஆனால்‌ தேவன்‌ அவர்களின்‌ மனங்களில்‌ எவ்வித 
சந்தேகத்தையும்‌ விட்டு வைக்கவில்லை: இந்த சமயம்‌ அவர்கள்‌ 
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ஆசியாவுக்குச்‌ செல்லக்‌ கூடாதிருந்தது. ” 

அவர்கள்‌ மீசியா பகுதிக்கு வந்தபோது, ரோம மாகாணத்‌ 
இல்‌ ஐசுவரியமாயிருந்ததும்‌, முக்கியமானதுமான பித்தினியா 
வுக்குச்‌ செல்ல வடக்கு முகமாய்ப்‌ பயணம்‌ செய்ய முடிவு 
செய்தார்கள்‌; ஆனால்‌ அதுவும்‌ கர்த்தருடைய திட்டமாய்‌ 
இருக்க வில்லை. “மீசியா தேசமட்டும்‌ வந்து, பித்தினியா 
நாட்டுக்குப்‌ போகப்‌ பிரயத்தனம்‌ பண்ணினார்கள்‌; ஆவியான 
வரோ, அவர்களைப்‌ போகவொட்டாகிருந்தார்‌” (வ. 7). ASV 
யில்‌ இவ்வசனத்தில்‌ “இயேசுவின்‌ ஆவி” என்றுள்ளது, இது 
வசனம்‌ 6ல்‌ குறிப்பிட்டுள்ள பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ என்பதற்கு 
ஒப்பான சொல்லாகவே K)]Vயிலும்‌ தமிழ்‌ மொழிபெயர்ப்‌ 
பிலும்‌ காணப்படுகின்றது. இத்தனிச்‌ சிறப்புள்ள சொற்றொ 
டரானது இயேசுவே தமது பிரதான கட்டளை நிறைவேற்றப்‌ 
படுதலில்‌ முக்கியமான நேரடிப்பங்கு வகித்தார்‌ என்று 
வலியுறுத்துவதற்காகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டிருக்கலாம்‌! 

அவர்கள்‌ தெற்கு முகமாய்‌ ஆசியாவுக்குள்‌ செல்ல முடியா 
திருந்தது; அவர்கள்‌ வடக்கு முகமாய்ப்‌ பித்தினியாவுக்குள்ளும்‌ 
செல்ல முடியாதிருந்தது. கோல்வியென்று நினைத்து அவர்கள்‌ 
திரும்பிப்‌ போகாதிருந்தால்‌ அவர்களால்‌ மேற்கு முகமாக 
மட்டுமே செல்லக்கூடுமானதாய்‌ இருந்தது. அவர்கள்‌ 
திகைப்படைந்து, குழம்பிப்‌ போய்‌, பழங்காலத்‌ துரோவாவின்‌ 
சிதிலங்களில்‌ இருந்து சில மைல்கள்‌ தள்ளியிருந்த ரோமக்‌ 
குடியேற்றமும்‌, சுறுசுறுப்பான துறைமுகமும்‌ கொண்ட 
துரோவா பட்டணத்திற்கு வந்து சேர்ந்தார்கள்‌ (வ. 8). அவர்கள்‌ 
படுக்கைக்குச்‌ செல்லுகையில்‌ அவர்களின்‌ சிந்தனையில்‌ 
கேள்விகள்‌ சுற்றிச்‌ சுழன்றிருக்கும்‌ என்று நான்‌ கற்பனை 
செய்கின்றேன்‌, ஆனால்‌ அவர்களுக்கு இரவிலே தேவன்‌ பதில்‌ 
தந்தார்‌. 











அங்கே இராத்திரியிலே பவுலுக்கு ஒரு கரிசனம்‌ உண்டாயிற்று; 
அதென்னவெனில்‌, மக்கெதோனியா கேசத்தான்‌ ஒருவன்‌ 
வந்து நின்று: நீர்‌ மக்கெதோனியாவுக்கு வந்து எங்களுக்கு உதவி 
செய்ய வேண்டுமென்று தன்னை வேண்டிக்‌ கொண்டதாக 
இருந்தது. அந்தத்‌ தரிசனத்தை அவன்‌ கண்ட போது, 
அவர்களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தை அறிவிக்கும்படி கர்த்தர்‌ 
எங்களை அழைத்தாரென்று நாங்கள்‌ நிச்சயித்துக்‌ கொண்டு, 
உடனே மக்கெதோனியாவுக்குப்‌ புறப்பட்டுப்போகப்‌ பிரயத்‌ 
தனம்‌ பண்ணி (வ. 9, 10). 
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புகழ்‌ பெற்ற இந்த “மக்கெதோனிய அழைப்பை” கொண்டு 
நாம்‌ அடுத்த பாடத்தைத்‌ தொடங்குவோம்‌ - மற்றும்‌ புத்தம்‌ 
புதிய கண்டமொன்று கர்த்தருடைய சுவிசேஷத்திற்குத்‌ 
திறக்கப்பட்டதை அதில்‌ காணுவோம்‌. ஆயினும்‌, ஒரு சிறு 
பொழுது வசனம்‌ 10ல்‌ உள்ள இரண்டு வார்த்தைகளின்மேல்‌ 
கவனம்‌ செலுத்த நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌: “கர்த்தர்‌ எங்களை 
அழைத்தாரென்று நாங்கள்‌ நிச்சயித்துக்‌ கொண்டு, உடனே 
மக்கெதோனியாவுக்குப்‌ புறப்பட்டுப்‌ போகப்‌ பிரயத்தனம்‌ 
பண்ணி.” அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தை எழுதியவரான 
மருத்துவர்‌ லூக்கா அவர்கள்‌, தம்மை இந்த வரலாற்றில்‌ 
அறிமுகப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்காக இவ்விடத்தில்‌ இரண்டு 
தன்மைப்‌ பிரதிப்‌ பெயர்ச்‌ சொற்களைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 
பவுல்‌ தம்‌ குழுவின்‌ நான்காவது உறுப்பினரைத்‌ துரோவாவில்‌ 
கண்டார்‌. 

பவுல்‌ எவ்விதம்‌ லூக்காவைச்‌ சந்தித்தார்‌? பவுலும்‌ 
தமோத்தேயுவும்‌ (குங்களுக்கிருந்த சில நோய்களினிமித்தம்‌) 
ஒரு மருத்துவரைக்‌ காணச்‌ சென்றிருப்பார்கள்‌ என்பதே 
இவ்விடத்தில்‌ இயல்பான விளக்கமாய்‌ அமைகின்றது, 
அவ்வேளையில்‌ அவர்கள்‌ லூக்காவைக்‌ கண்டார்கள்‌. அது 
எப்படி நடந்திருந்தாலும்‌, தேவனுடைய அருளிரக்கத்தினால்‌, 
பவுல்‌ தமது குழுவின்‌ மதிப்புயர்ந்த இன்னொரு உறுப்பினராக 
மட்டுமின்றி, தமது நெருங்கிய சொந்த நண்பராகவும்‌ இருக்கப்‌ 
போகின்றவரைக்‌ கண்டார்‌. 

லூக்காவைப்‌ பற்றி நாம்‌ அதிகம்‌ கூற முடியும்‌. இந்தப்‌ 
பிரசங்கத்‌ தொடர்களின்‌ முன்னுரையில்‌ குறிப்பிட்டபடி, 
அவர்‌ ஒரு புறஜாதியாராய்‌ இருந்தார்‌ - அநேகமாய்‌ அவர்‌ பாரம்‌ 
பரியத்தின்படி அந்தியோகியாவிலிருந்து வந்த ஒரு கிரேக்கராய்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌ (கொலோ. 4:10, 11, 14) - அவர்‌ இயேசுவின்‌ 
வாழ்வைக்‌ கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சியாய்‌ இருக்கவில்லை 
லூக்கா 1:2). அவர்‌ கற்றறிந்த புத்திக்‌ கூர்மையுள்ள ஒரு 
மனிதராகவும்‌, மருத்துவராகப்‌ பயிற்சி பெற்றவராகவும்‌ 
(கொலோ. 4:14) இருந்தார்‌; பவுல்‌ தமது கைகளை அவர்‌ மேல்‌ 
வைத்த பிறகு, லூக்கா ஏவப்பட்ட ஒரு மனிதரானார்‌. பவுலின்‌ 
பயணக்கூட்டாளி என்ற வகையில்‌ அவர்‌ ஒரு வீரமுள்ள 
தோழனாகவும்‌, சபையை கட்டி எழுப்புவதில்‌ தம்மை ஒப்புக்‌ 
கொடுத்தவராகவும்‌, உண்மையுள்ள ஒரு நண்பனாகவும்‌ 
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தம்மை மெய்ப்பித்துக்‌ காண்பித்தார்‌ (பிலே. 24; 2 தீமோ. 4:11). 

இந்த சமயத்தில்‌ நான்‌ லூக்காவின்‌ இரண்டு பொறுப்புக்‌ 
களை மட்டும்‌ குறிப்பிட விரும்புகின்றேன்‌: அவர்‌ பவுலின்‌ 
சொந்த மருத்துவராகவும்‌, உண்மையுள்ள நண்பராகவும்‌ 
ஆனார்‌. 2 கொரிந்தியர்‌ நிருபத்தில்‌ பவுல்‌ தம்முடைய மனவருத்‌ 
தங்களையும்‌ (“எல்லா சபைகளைக்‌ குறித்தும்‌ உண்டாயிருக்கிற 
கவலை” “நாள்‌ தோறும்‌ நெருக்குதநெது”” [11:28]) சரீர 
வருத்தங்களையும்‌ (அவரை பலவீனப்படுத்திய “அவரது 
சரீரத்தின்‌ முள்‌” [12:7-9]) பற்றிப்‌ பேசினார்‌. “பவுலை இயக்கிய 
மனிதர்‌ லூக்கா” என்று நான்‌ எண்ணுகின்றேன்‌. உங்களை 
இயக்க யாரேனும்‌ இருக்கின்றார்களா? இருப்பார்கள்‌ என்று 
நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. மிக முக்கியமாக, நீங்கள்‌ மற்றவர்களை 
இயக்கக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருக்கின்றீர்களா? லூக்காவைப்‌ 
போல நீங்களும்‌ மற்றவர்களைப்‌ பெலப்படுத்தி ஆதரவு 
குருவதிலேயே உங்களின்‌ மாபெரும்‌ ஊழியம்‌ புறப்படுகிற 
தென்று காணலாம்‌. பவுலும்‌ அவர்‌ தோழர்களும்‌ துரோவாவில்‌ 
இருந்து புறப்பட்டபோது, மூன்று போர்‌ நான்கு பேராயினர்‌. 
பவுலின்‌ “கனவுக்‌ குழு” நிறைவு பெற்றது. 


முடிவுரை 

ஒரு தீர்க்கதரிசி, ஒரு பிரசங்கியார்‌, ஒரு வைத்தியர்‌: 
இம்மனிதர்கள்‌ பல தரப்பினராயிருந்த ஒரு குழுவினராயிருந் 
தார்கள்‌ ஆனாலும்‌ ஒரு பொதுவான காரணத்திற்காகத்‌ 
தங்களை அவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்திருந்தார்கள்‌. 
பின்தொடரும்‌ பாடத்தில்‌, இப்பொழுது நாம்‌ ஐரோப்பா 
என்று அழைக்கும்‌ கண்டத்தில்‌ இவர்களின்‌ சாதனைகளைப்‌ 
பற்றி நாம்‌ அனுபவித்து உணர்வோம்‌. 

நீங்கள்‌, நம்பிக்கை வைக்க ஒருவரையும்‌, பயிற்சியளிப்‌ 
பதற்கு ஒருவரையும்‌, திருப்பிச்‌ செலுத்துவதற்கு ஒருவரையும்‌ 
பெற்றிருக்க வேண்டும்‌ என்று நான்‌ ஜெபிக்கின்றேன்‌. நம்மில்‌ 
பலர்‌ இவைகளில்‌ முதல்‌ மற்றும்‌ கடைசி வகையானவர்களை 
நமது கிறிஸ்தவத்‌ தோழர்களிலும்‌, நடுவகையில்‌ அமைந்தவர்‌ 
களை நமது பிள்ளைகளிலும்‌ பெற்றிருக்கின்றோம்‌. உங்கள்‌ 
சூழ்நிலை இப்படியாக இருந்தாலும்‌, இல்லாவிட்டாலும்‌, 
நீங்கள்‌ மற்றவர்களுடன்‌ குழுவாக இணைந்து, நீங்கள்‌ 
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பெற்றிருக்கும்‌ உறுதிப்பாடு மற்றும்‌ அக்கறை ஆகியவற்றை 
மற்றவர்களுடன்‌ பகிர்ந்து கொள்ளும்படி உங்களை உற்சாகப்‌ 
படுத்துகின்றேன்‌. 


ஒண்டியாயிருப்பதிலும்‌ இருவர்‌ கூடியிருப்பது நலம்‌ ... ஒருவன்‌ 
விழுந்தால்‌ அவன்‌ உடனாளி அவனைத்‌ தூக்கி விடுவான்‌. 
ஒண்டியாயிருந்து விழுகிறவனுக்கு ஐயோ, அவனைத்‌ 
தூக்கிவிடத்‌ துணையில்லையே ... ஒருவனை யாதாமொருவன்‌ 
மேற்கொள்ள வந்தால்‌ இருவரும்‌ அவனுக்கு எதிர்த்து 
நிற்கலாம்‌; முப்புரிநூல்‌ சீக்கிரமாய்‌ அறாது (பிரசங்கி 4:9-12). 





“ பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ * 


“பொதுவில்‌ நட்புறவு” என்ற பாடத்திற்கேற்ப இதில்‌ 
உள்ளவைகள்‌ தழுவியமைக்கப்படலாம்‌. நட்புறவு என்பதற்‌ 
கான கருத்துக்களை “யோனத்தான்‌: அவசியமான நேரத்தில்‌ 
நண்பனாய்‌ இருந்தவர்‌” என்ற எனது பாடத்தில்‌ (இன்றைக்‌ 
கான சத்தியம்‌, பெப்ரவரி 1994 ஆங்கில இதழ்‌) காணவும்‌. 

சீலா, தீமோத்தேயு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகியோரின்‌ வாழ்க்கை 
வரலாறுகள்‌ பற்றிய பாடத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள நீங்கள்‌ 
ஆர்வமாய்‌ இருக்கலாம்‌. சீலாவைப்‌ பற்றிய கூடுதல்‌ தகவல்கள்‌ 
அடிக்குறிப்புகளில்‌ காண முடியும்‌. கீமோத்தேயுவைப்‌ பற்றிய 
அதிகமான தகவல்கள்‌ அப்‌. நடபடிகள்‌ பற்றிய நமது எஞ்சி 
யுள்ள பாடங்களில்‌ காணப்படும்‌. பின்வரும்‌ வசனக்குறிப்புக்‌ 
களைக்‌ கூட நீங்கள்‌ ஆய்வு செய்ய விரும்புவீர்கள்‌: ரோமர்‌ 
16:21; 1 கொரி. 4:17; 16:10, 11; 2 கொரி. 1:1, 19; பிலி. 1:1; 
2:19-23; கொலோ. 1:1; 1 தெச. 1:1; 3:2, 5, 6; பிலே. 1; எபி. 
13:23; மற்றும்‌ 1 மற்றும்‌ 2 தீமோத்தேயு நிருபங்கள்‌ முழுவதும்‌ 
(விசேஷமாக 1 தமோ. 1:18; 4:12; 2 தீமோ. 1:2-4, 6; 4:9, 13). 
லூக்காவைக்‌ குறித்த நல்லதொரு தகவல்‌ மூலமானது “அப்‌. நட. 
1ம்‌ பாகத்தில்‌ அறிமுகப்பகுதிகளில்‌ உள்ளது. லூக்காவைப்‌ 
பற்றிய எல்லா விபரங்களையும்‌ நீங்கள்‌ இன்னும்‌ பயன்படுத்த 
வில்லையென்றால்‌, அதைப்‌ பயன்படுத்துவதற்கு இதுவே ஏற்ற 
நேரம்‌ ஆகும்‌. 
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குறிப்புகள்‌ 

பவுலின்‌ இரண்டாம்‌ பயணம்‌ முழுவதிலும்‌ சீலா அவருடன்‌ ஊழியம்‌ செய்து 
உபத்திரவமும்‌ பட்டார்‌ (16:19, 25, 29; 17:4, 10, 14, 15; 18:5). 2 கொரி. 1:19 வசன 
மானது கொரிந்துவில்‌ அவரது ஊழியம்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகன்றது (“சில்வானு” 
என்பது அவரது பெயரின்‌ இன்னொரு வடிவம்‌ ஆகும்‌). கொரிந்துவிலிருந்து பவுல்‌ 
தெசலோனிக்கேயருக்கு அனுப்பிய இரண்டு நிருபங்களையும்‌ அப்போஸ்தலராகிய 
பவுலுக்காக சீலா எழுதியிருக்கலாம்‌ என்று கருதப்படுகின்றது (1 தெச. 1:1; 2 தெச. 
1:1). இரண்டாம்‌ பயணக்திற்குப்‌ பிறகு பவுலுடன்‌ சீலாவுக்கு இருந்த தொடர்பு 
பற்றி நாம்‌ ஒன்றும்‌ அறிவதில்லை. பின்னாளில்‌ இவர்‌ பேதுருவின்‌ உடன்‌ 
ஊழியராகி பேதுருவின்‌ முதலாம்‌ நிருபத்திற்கு எழுத்தாளராகப்‌ பணியாற்றினாரா 
என்பது பற்றியும்‌ (1 பேது. 5:12) நாம்‌ தெளிவாக அறிவதில்லை. வசனம்‌ 1ஐ மட்டும்‌ 
கவனித்துப்‌ பார்த்தால்‌ தீமோத்தேயு (“அங்கே”” என்பது இயற்கையாகவே 
லீஸ்திராவைக்‌ குறிப்பிட்டாலும்‌) தெர்பை அல்லது லீஸ்திராவைச்‌ சேர்ந்தவரா 
யிருக்கலாம்‌ என்று எண்ணுகின்றோம்‌. ஆயினும்‌, வசனம்‌ 2ஐயும்‌ கவனிக்கும்‌ 
போது, அவர்‌ லீஸ்திராவைச்‌ சேர்ந்தவர்தான்‌ என்று உறுதியாய்‌ நம்பலாம்‌ 
ஏனென்றால்‌ இவ்வசனத்தில்‌ லீஸ்திராவும்‌, இக்கோனியமும்‌ மட்டுமே குறிப்பிடப்‌ 
படுகின்றன. (தீமோத்தேயு தெர்பையிலிருந்தவராயிருந்தால்‌, அவர்‌ லீஸ்திரா 
மற்றும்‌ இக்கோனியாவில்‌ இருந்த சகோதரராலே நற்சாட்சி பெற்றிருந்தும்‌, சொந்த 
ஊரில்‌ நற்சாட்சி பெறாதவர்‌ என்ற பொருத்தமற்ற சூழ்நிலை ஏற்படுமே.) “1.97. 
McGarvey, New Commentary on Acts of Apostles, vol. 2 (Delight, Ark.: Gospel Light 
Publishing Co., n.d.), 48. ‘Ken R. Durham, “Scenes in Philippi”, Acts, the Spreading Flame 
(Searcy, Ark.: Harding University, 1989), 187. ‘ஐனிக்கேயோளைப்‌ போலவே 
லோவிசாளும்‌ கிறிஸ்தவளாக மாறியதாகப்‌ பவுல்‌ எவ்விடத்திலும்‌ குறிப்பாய்த்‌ 
தெரிவிக்கவில்லை, ஆனால்‌ இக்கருத்து 2 தீமோத்தேயு 1:5ல்‌ மறைமுகமாய்‌ உள்ளது. 
“வேதவசனங்களின்மேல்‌ உயர்ந்த அன்பு கொண்டிருந்தவர்களாக லோவிசாளும்‌ 
ஐனிக்கேயாளும்‌ பவுலினால்‌ சித்தரிக்கப்‌ படுவதால்‌, தீமோத்தேயு விருத்தசேதனம்‌ 
பண்ணப்படாதிருந்தமைக்கு அவர்‌ தகப்பன்‌ விதித்திருந்த தடையே காரணம்‌ 
என்பதே ஏற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ கூடிய ஒரு விளக்கமாகும்‌. அந்த நாட்களில்‌ மனைவிகள்‌ 
தங்கள்‌ விருப்பப்படி நடக்க முடியாது, கணவர்கள்‌ கட்டளையிடுவதை மட்டுமே 
அவர்கள்‌ செய்ய முடியும்‌. 7Mகோey அவர்களின்‌ மதிப்பீடு சரியானதென்றால்‌, 
பவுல்‌ திரும்பி வந்தபோது தீமோத்தேயு ஏறக்குறைய பதினெட்டு 
வயதுடையவராயிருந்திருப்பார்‌. “நான்‌ எனது 17ஆவது வயதில்‌ பிரசங்கிக்கத்‌ 
தொடங்கினேன்‌, எனது பதினெட்டாவது வயதில்‌ ஒரு உள்ளூர்‌ சபையில்‌ 
வாரந்தோறும்‌ வந்து பிரசங்கிக்கும்படி என்னிடத்தில்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளப்பட்டது. 
நான்‌ சிறுவனாக இருந்தபோது, இது ஒன்றும்‌ அசாதாரணமானதாய்‌ 
இருக்கவில்லை. ஆனால்‌ தீமோத்தேயு வாழ்ந்த இடத்தில்‌ இப்படி இருந்திருக்காது. 
1 கொரிந்தியர்‌ 16:10 மற்றும்‌ 2 தீமோ. 1:6, 7 பயந்த சுபாவமுள்ள மனிதர்களைக்‌ 
கர்த்தர்‌ பிரசங்கித்தல்‌ மற்றும்‌ போதித்தலில்‌ கூடப்‌ பயன்படுத்த முடியும்‌, 
பிலிப்பியர்‌ 4:13 ஐ மறந்து விடாதீர்கள்‌. '“திரேக்கன்‌” என்பது அநேகமாக “கிரேக்க 
மொழி பேசும்‌ புறஜாதியார்‌” என்று அர்த்தப்படலாம்‌. 

“பவுலைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ விருத்தசேதனம்‌ செய்தலே மாறுபட்ட ஒரு 
விஷயமாய்‌ இருந்தது (கலா. 5:6; 6:15); அது இரட்‌்சிப்புக்கான நிபந்தனை என்பதாக 
மனிதர்கள்‌ மீது சுமத்தப்பட்டால்‌ அது தவறானதாகும்‌. விருத்தசேதனம்‌ செய்யும்‌ 
பழக்கமானது நியாயப்பிரமாணத்திற்கு முற்பட்ட காலத்திலேயே இருந்தது 
என்பதை மனதில்‌ வையுங்கள்‌ (யோவா. 7:22); மோசே நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ 
கொடுப்பதற்கு நீண்ட நாட்களுக்கு முன்பாகவே இஸ்ரவேலர்களால்‌ அப்பழக்கம்‌ 
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மேற்கொள்ளப்பட்டிருந்தது. பவுலின்‌ பயணத்திற்கான அடிப்படை நோக்கமாக 
இது குறிப்பிடப்பட்டது. பவுல்‌ மற்றும்‌ சீலாவினால்‌ போதனையின்‌ மூலம்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட ஆறுதலினால்‌ சபைகள்‌ பொதுவாக “விசுவாசத்தினால்‌ 
பெலப்பட்டன.” மேலும்‌ அவைகள்‌ யூதமத போதகர்களை “கள்ள போதகர்கள்‌” 
என்று வெளிப்படுத்திய வகையில்‌ அவைகள்‌ “விசுவாசத்தில்‌ பெலப்பட்டன.” 
இது ரோமாபுரி ஆளுகைக்குட்பட்ட ஒரு மாகாணமாகும்‌. இது, ஆசியா என்று 
இப்போது நாம்‌ அழைக்கும்‌ கண்டமல்ல. '* தொடர்ந்து நேர்ந்த சம்பவங்களில்‌ 
இருந்து இதுவே அவரது அடைவிடம்‌ என்பது தெளிவானது (18:19-21; 19:1). 
பின்னாளில்‌ பவுல்‌ ஆசியாப்‌ பகுதியில்‌ ஊழியம்‌ செய்தார்‌ (அப்‌. 19), ஆகவே இது 
இருபொருளற்ற “இல்லை” என்பதற்குப்‌ பதில்‌, “இப்பொழுது இல்லை” என்ற 
பதிலாகவே உள்ளது. அந்த வேளைக்கு தேவன்‌ அக்கதவை அடைத்திருந்தார்‌; 
பின்னாளில்‌ அவர்‌ அதைக்‌ திறப்பார்‌ (1 கொரி. 16:8, 9). '*“கனவுக்குழு” என்ற 
சொற்றொடரானது சமீபத்திய ஒலிம்பிக்‌ போட்டிகளில்‌ அமெரிக்க நாட்டைப்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்தும்‌ மிகத்‌ திறமை வாய்ந்த கூடைப்‌ பந்தாட்டக்‌ குழுவினரைக்‌ 
குறிக்க SAவில்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது. 
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பிரசங்கித்தல்‌ மற்றும்‌ போதித்தலில்‌ உதவிகள்‌ 








அப்‌. 15:20, 28ன்‌ தடைகள்‌ இன்றைக்கு 
நமக்கும்‌ பொருந்துன்றனவா? 

அப்‌. 15:20 மற்றும்‌ 29ன்‌ தடைகள்‌ ஆதி சபையாரை எந்த 
அளவுக்குக்‌ கட்டுப்படுத்தின என்பது பற்றிக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ 
கருத்து ஒருமித்துச்‌ செல்வதில்லை. சிலர்‌ (இவர்களை நான்‌ 
“அணி 1?” என்பேன்‌) இந்தத்‌ தடைகள்‌ ஒரு விசேஷித்த 
சூழ்நிலைக்கு மட்டுமே ஏற்றவைகளாயிருந்தன என்கின்றார்‌ 
கள்‌. மற்றவர்கள்‌ (“அணி 2”) இந்தத்‌ தடைகள்‌ உலகளாவிய 
வைகள்‌ என்றும்‌, இன்றும்‌ அவைகளை நாம்‌ கைக்கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. 

“அணி 2”ஐச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ அவசியமான இவைகளை” 
(வ. 29) என்ற வார்த்தைகளைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றார்கள்‌; 
ஆனால்‌ “அணி 1” ஐச்‌ சேர்ந்தவர்களோ, இவ்வார்த்தையானது 
“யூதார்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதி கிறிஸ்தவர்களின்‌ ஐக்கியத்திற்கு 
அவசியமானவைகள்‌”” என்று அர்த்தப்படுமே அல்லாது, 
“இரட்சிப்புக்கு அவசியமானவைகள்‌” என்று அர்த்தப்படாது 
என்கின்றார்கள்‌. அணி 2ஜச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, “பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ இக்கடிதத்தை அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ 
சேர்த்துள்ள செயலானது நாம்‌ இதன்‌ அறிவுரைகளைக்‌ கைக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ எதிர்பார்ப்பதையே 
காட்டுகின்றது” என்று கூறுகின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ அணி ]ஐச்‌ 
சேர்ந்தவர்களோ இது அவ்வாறு இருக்க வேண்டும்‌ என்பது 
அவசியமில்லை என்று வலியுறுத்துகின்றார்கள்‌. இதற்கு மாறாக 
அப்‌. 15ன்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌, (1) ஆதி சபையின்‌ முக்கியமான ஒரு 
வரலாறு என்ற வகையிலும்‌ (2) பிரச்சனைகளைக்‌ கையாளு 
வதற்கான பொதுவான வழியொன்றை நமக்குப்‌ போகுப்பதற்‌ 
காகவும்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளன என்ற ஆலோசனையை 
முன்‌ வைக்கின்றார்கள்‌. 

அணி 1 ஐச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, அந்தக்‌ கடிதமானது குறிப்பிட்ட 
சிலருக்கு மட்டுமே (15:23) எழுதப்பட்டது என்கின்றார்கள்‌, 
ஆனால்‌ அணி 2 ஐச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, இந்தக்‌ கடிதம்‌ அவர்களுக்கு 
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அப்பாலும்‌ எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டதே என்கின்றார்கள்‌ (16:4, 
6). மேலும்‌ அணி 2ஐச௪்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, பவுலின்‌ நிருபங்கள்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ குறிப்பிட்ட சிலருக்குத்தான்‌ எழுதப்பட்டன 
(ரோமர்‌ 1:7; 1 கொரி. 1:2 முதலியன), ஆனால்‌ அவைகளில்‌ 
உள்ள அறிவுரைகள்‌ இன்று நமக்கும்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்‌ 
படுகின்றனவே என்கின்றார்கள்‌. அணி 1ஓச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, 
“அப்‌. 15ன்‌ கடிதம்‌ உலகளாவிய முறையிலிருக்க விரும்பப்‌ 
பட்டதென்றால்‌, புறஜாதி கிறிஸ்தவர்களுக்கு விருத்தசேதனம்‌ 
செய்விப்பதா அல்லவா என்ற அந்தக்‌ கருத்து பற்றி எருசலேமில்‌ 
நடந்த விவாதத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பவுல்‌ கலாத்தியருக்கு 
எழுதுகையில்‌ அந்தக்‌ கடிதத்தைக்‌ குறிப்பிடாதது ஏன்‌? என்று 
கேட்கின்றார்கள்‌. மேலும்‌ அவர்கள்‌ “பவுல்‌ கொரிந்து கிறிஸ்‌ 
தவர்களுக்கு எழுதும்போது, விக்கிரகங்களுக்குப்‌ படைக்கப்‌ 
பட்டவைகளைப்‌ புசிப்பது பற்றிய விஷயம்‌ அவர்களின்‌ 
விருப்பத்‌ தேர்வு என்று எழுகினாரேயல்லாமல்‌, அவ்விடத்தில்‌ 
அப்‌. 15ன்‌ தடைகளை வலியுறுத்தவில்லையே” என்றும்‌ 
கூறுகின்றார்கள்‌. இதற்கு அணி 2ஜச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, “கலாத்‌ 
இயருக்கு எழுதின நிருபத்தில்‌ பவுல்‌, தமது புரிந்து கொள்ளு 
குலுக்கு அப்போஸ்தலர்கள்‌ எந்த வித பங்களிப்பும்‌ அளித்த 
தில்லை என்று வலியுறுத்தினார்‌ (கலா. 2:6). எனவே அதி 
அப்போஸ்தலார்களின்‌ விதிகளை மறுபடி அங்கு கூறுவது 
என்பது தமது கூற்றையே அவர்‌ மறுப்பது போல்‌ ஆகிவிடும்‌. 
பவுல்‌ கொரிந்தியருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌ விக்ரெகங்களுக்குப்‌ 
படைத்தவைகளை உண்ண கிறிஸ்தவர்களுக்கு உரிமை உண்டு 
என்று தொடங்கி, மற்றவர்கள்‌ இடறலடையாமல்‌ இருப்பதற்‌ 
காக கிறிஸ்தவர்கள்‌, விக்கிரகங்களுக்குப்‌ படைத்தவைகள்‌ 
என்று அறிந்த உணவுகளை உண்ணாமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்று முடித்தார்‌ (1 கொரி. 10:23-33) என்கின்றார்கள்‌. வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ சொல்வதானால்‌, மற்றவர்களின்‌ நன்மைக்காக, 
விக்கிரகங்களுக்குப்‌ படைத்தவைகளைப்‌ புசிக்க வேண்டாம்‌ 
என்று அப்‌. 15ல்‌ உள்ள அதே அடிப்படை முடிவையே பவுலும்‌ 
அடைந்தார்‌.” 

புதிய ஏற்பாடு வேசித்தனத்தையும்‌, விக்கிரகங்களுக்குப்‌ 
படைத்தவைகளை உண்ணுவகையும்‌ பொதுவாகக்‌ கண்டனம்‌ 
பண்ணுகிறது (1தெச. 4:3, 5; 1 கொரி. 10:19-21; வெளி. 2:14, 
20ஐக்‌ காணவும்‌) என்று நம்மில்‌ பலர்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளுகின்‌ 
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றோம்‌. ஆகவே இரத்தத்தை உண்பது/குடிப்பது என்பதினா 
லேயே கருத்து வேறுபாடு மையம்‌ கொண்டிருக்கின்றது, 
இதைப்‌ பற்றிப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ வேறு எங்கும்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படவில்லை. “வாக்குவாதத்தைக்‌ கையாள மேலும்‌ சில குறிப்‌ 
புகள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ குறிப்பிட்ட படி, இந்தப்‌ பழக்கமானது 
மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்படுவதற்கு 
முன்னும்‌ (ஆதி. 9:4) மற்றும்‌ நியாயப்பிரமாணத்திலும்‌ (லேவி. 
17:8-16) கண்டனம்‌ செய்யப்பட்டது. கூறப்பட்ட இறையியல்‌ 
காரணங்களுக்காகவும்‌, “நோய்‌ பரவுவகைத்‌ தடுப்பது” என்ற 
கூறப்படாத நடைமுறை காரணத்திற்காகவும்‌ இந்தத்‌ தடை 
விதிக்கப்பட்டது. 

நியாயப்பிரமாணம்‌ தரப்படுவதற்கு முன்பே இரத்தத்தை 
உண்ணுகல்‌/குடித்தல்‌ கண்டனம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளதால்‌, இது 
தேவன்‌ என்றுமே விரும்புகின்ற ஒரு பொதுவான கொள்கை 
யாகவே காணப்படுகின்றது. ஆகையால்‌ நான்‌ இரத்தத்தை 
உண்ணுவதில்லை அல்லது குடிப்பதில்லை. ஆயினும்‌ இக்‌ 
கருத்தை பிடிவாதமாக என்னால்‌ வலியுறுத்த முடிவதில்லை. 
“அவனவன்‌ தன்தன்‌ மனதிலே முழு நிச்சயத்தை உடையவ 
னாயிருக்கக்‌ கடவன்‌” (ரோமர்‌ 14:5 அ). 

(இரத்தத்தை உண்ணுதல்‌/குடித்தல்‌ இன்றும்‌ தடை 
செய்யப்பட்டிருந்தாலும்‌, யேகோவா சாட்சிகள்‌ கூறுவது 
போல இது, இரக்கம்‌ செலுத்துதலைத்‌ தடை செய்வதில்லை.) 
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கேவனுடைய அழையர்பிற்குப்‌ 
பத்ல்‌ கொருத்தல்‌ (16: 9-15) 


நான்‌ இளைஞனாயிருந்த போது, புரிந்து கொள்ள 
முடியாமல்‌ இருந்த அநேக விஷயங்களில்‌, பவுல்‌ துரோவாவில்‌ 
இருந்து பிலிப்பி பட்டணத்துக்குச்‌ சென்றது பற்றி ஏன்‌ 
பிரசங்கியார்கள்‌ உள்ளக்‌ கிளர்ச்சியடைந்தார்கள்‌ என்பதும்‌ 
ஒன்று ஆகும்‌. “கடைசியாக சுவிசேஷேம்‌ ஐரோப்பாவையும்‌ 
சென்று அடைந்தது!” என்று அவர்கள்‌ அச்சரியப்பட்டிருக்‌ 
கலாம்‌. “பவுல்‌ ஐரோப்பாவில்‌ மனமாற்றிய முதல்‌ நபர்‌ 
லீதியாள்‌!” என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. நான்‌, “அதற்‌ 
கென்ன?” என்று நினைத்தேன்‌. “பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ ரோம 
ஆளுகைக்குட்பட்ட ஒரு பகுதியில்‌ இருந்து, ரோம ஆளுகைக்கு 
உட்பட்ட இன்னொரு பகுதிக்குச்‌ சென்றார்கள்‌.” புதிய 
ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலங்களில்‌ அப்பகுதியானது 
ஐரோப்பா என்று அழைக்கப்பட்டதா என்பதே எனக்குச்‌ 
சந்தேகமாய்‌ இருந்தது. 

அந்த நாட்களில்‌ அப்பகுதியானது ஐரோப்பா என்று 
அழைக்கப்பட்டதா என்பதில்‌ இன்னமும்‌ எனக்குச்‌ சந்தேகம்‌ 
இருந்தாலும்‌, அதில்‌ இருந்த உள்ளக்‌ கிளர்ச்சி என்ன என்பதைப்‌ 
புரிந்துள்ளேன்‌. நாம்‌ இன்று பயன்படுத்தும்‌ ஆசியா, ஐரோப்பா 
என்ற பெயர்கள்‌ அன்று இல்லாமல்‌ இருந்திருக்கலாம்‌, 
ஆனாலும்‌ கூட பழங்காலத்திலும்‌ கிழக்குக்கும்‌ மேற்குக்கும்‌ 
வேறுபாடு உணரப்பட்டிருந்தது;' அவைகள்‌ ஒரு எல்லையி 
னால்‌ இணைக்கப்பட்டிருந்தாலும்‌ அவை வித்தியாசப்பட்ட 
உலகங்களாகவே இருந்தன. நான்‌ னுரோவாவின்‌ சிதிலங்கள்‌ 
உள்ள) துருக்கியில்‌ இருந்து, கிரேக்கு தேசம்‌ வரையிலும்‌ 
பயணம்‌ செய்துள்ளேன்‌, இவைகளில்‌ உள்ள கலாச்சார வேறு 
பாடு பற்றி நான்‌ சான்று கூற முடியும்‌. மக்கெதோனியனின்‌ 
அழைப்புக்குப்‌ பவுலும்‌ அவருடன்‌ இருந்தவர்களும்‌ பதில்‌ 
கொடுத்த போது, அவர்கள்‌ ஊழியத்தில்‌ ஒரு புதிய களத்தைத்‌ 
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இறந்து வைத்தார்கள்‌!” 

இந்தப்‌ பாடமானது மக்கெதோனியனின்‌ அழைப்பு, 
அதற்குப்‌ பவுலின்‌ பதில்‌ மற்றும்‌ அன்றும்‌ இன்றும்‌ அதன்‌ 
விளைவுகள்‌ ஆகியவற்றை மையமாகக்‌ கொண்டுள்ளது. 
இப்பாடத்தில்‌ நாம்‌ தேவனுடைய அழைப்புக்கு எப்படி பதில்‌ 
கொடுக்க முடியும்‌ மற்றும்‌ எப்படி பதில்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ 
என்பது பற்றிய சில விஷயங்களைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளலாம்‌ 
என்றும்‌ நம்புகின்றோம்‌. 





வேதவசனம்‌ ஆராயப்படுகின்றது 

நமது முந்திய பாடத்தில்‌, பவுல்‌, சீலா மற்றும்‌ தீமோத்தேயு 
ஆகியோர்‌ ரோமானிய மாகாணமான ஆசியாவுக்குச்‌ செல்ல 
முயற்சி செய்த போது, தேவனால்‌ தடை பண்ணப்பட்ட தைக்‌ 
கண்டோம்‌. பிறகு அவர்கள்‌ வடக்கில்‌ இருந்த பித்தினியா 
மாகாணத்துக்குச்‌ செல்ல முயற்சி செய்தார்கள்‌, ஆனால்‌ 
அகையும்‌ தேவன்‌ அனுமதிக்கவில்லை. அவர்கள்‌ மறுபடியும்‌ 
வந்த வழியே திரும்பாமல்‌ செல்ல வேண்டுமானால்‌ மேற்கு 
நோக்கி மட்டுமே செல்ல முடியும்‌. மேற்கு முகமாய்ச்‌ சென்று 
கடைசியில்‌ துரோவா என்ற துறைமுகப்‌ பட்டணம்‌ வந்து 
சேர்ந்தார்கள்‌. கடற்கரையிலே நின்று எழில்‌ மிக்க ஏஜியன்‌ 
கடலைப்‌ பார்க்கையில்‌ ஏன்‌ அங்கிருந்தார்கள்‌ என்பது 
பற்றியும்‌, என்ன செய்யும்படி அவர்களிடத்தில்‌ தேவன்‌ 
எதிர்பார்த்தார்‌ என்பது பற்றியும்‌ அவர்கள்‌ ஆச்சரியம்‌ 
அடைந்திருப்பார்கள்‌ என்பதில்‌ வியப்பேதும்‌ இல்லை.” 





ஒரு அழைப்பு (16:9, 10) 

அவர்கள்‌ அதிக நாள்‌ ஆச்சரியப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்க 
அவசியமில்லாமல்‌ போயிற்று. “அங்கே இராத்திரியிலே* பவு 
லுக்கு ஒரு தரிசனம்‌ உண்டாயிற்று; அதென்னவெனில்‌, மக்கெ 
தோனியா” தேசத்தான்‌ ஒருவன்‌ வந்து நின்று: நீர்‌ மக்கெதோ 
னியாவுக்கு வந்து எங்களுக்கு உதவி செய்ய வேண்டுமென்று 
தன்னை வேண்டிக்‌ கொண்டதாக இருந்தது” ” (வ. 9). மக்கெ 
தோனியா என்ற நாடானது கிரேக்க நாட்டின்‌ வட 
பகுதியாகும்‌, இது மெக்தனின்‌ இரண்டாம்‌ பிலிப்புவினாலும்‌, 
அவர்‌ மகன்‌ மகா அலெக்சாந்தரினாலும்‌ புகழ்‌ பெற்றதாக்‌ 
கப்பட்டிருந்தது. மக்கெதோனியாவானது துரோவாவின்‌ 
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வடமேற்குப்‌ பகுதியில்‌ அமைந்திருந்தது, ஏஜியன்‌ கடலின்‌ 
மேல்‌ பகுதியின்‌ குறுக்கே பயணம்‌ செய்து இந்நாட்டை 
அடைய முடியும்‌. (வரைபடத்தைக்‌ காணவும்‌.) 

பவுல்‌ கிழக்குப்‌ பகுதியைச்‌ சேர்ந்தவராயிருந்தார்‌, 
சுவிசேஷத்தை மேற்குப்‌ பகுதிக்கு எடுத்துச்‌ செல்வது என்பது 
அவரது உடனடித்‌ திட்டங்களின்‌ ஒரு பகுதியாய்‌ இருக்க 
வில்லை என்பது உறுதியாகும்‌. பின்வரும்‌ உண்மைகளைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: (1) பவுல்‌ முதலில்‌ ஆசியாவுக்கும்‌ பிறகு 
பித்தினியாவுக்கும்‌ செல்ல முயற்சி செய்தார்‌, இவை இரண்டும்‌ 
கிழக்கிலேயே அமைந்திருந்தன. அநேக வருடங்களுக்கு, 
ஒருவேளை பவுலின்‌ ஆயுள்‌ முழுவதும்‌ ஊழியம்‌ செய்யப்‌ 
போதுமான பகுதிகள்‌ கிழக்கில்‌ நிறைந்திருந்தன. (2) கர்த்தர்‌ 
வேறெங்கும்‌ செல்லும்படி அனுமதிக்காதபோதுதான்‌ பவுல்‌ 
மேற்கு நோக்கிச்‌ சென்றார்‌. (3) பவுல்‌ துரோவாவின்‌ துறை 
முகத்தில்‌ நின்று, மேற்கு முகமாக பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்த 
போதும்‌ கூட, ஏஜியன்‌ கடலின்‌ ஊடே சென்று புதியதொரு 
கலாச்சாரம்‌ கொண்ட புதியதொரு மக்கள்‌ இனத்திற்கு 
சுவிசேஷத்தை அறிவிக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதற்குக்‌ கர்த்தரிடத்திலிருந்து ஒரு தரிசனம்‌ பெற 
வேண்டியிருந்தது அவசியமாயிற்று. 

பவுல்‌ தரிசனத்தைப்‌ பெற்றவுடன்‌, தாமதமின்றி அதைப்‌ 
பற்றித்‌ தமது கூட்டாளிகளிடம்‌ பகிர்ந்து கொண்டார்‌, அது 
தேவனிடத்திலிருந்து வந்த செய்தி என்று அவர்கள்‌ உணர்ந்‌ 
தனர்‌. “அந்தத்‌ தரிசனத்தை அவன்‌ கண்ட போது, அவர்களுக்‌ 
குச்‌ சுவிசேஷத்தை அறிவிக்கும்படி கர்த்தர்‌ எங்களை 
அழைக்தாரென்று” நாங்கள்‌ நிச்சயித்துக்‌ கொண்டு, உடனே 
மக்கெதோனியாவுக்குப்‌ புறப்பட்டுப்‌ போகப்‌ பிரயத்தனம்‌ 
பண்ணி” (வ. 10). ஏற்கனவே குறிப்பிட்டபடி, “எங்களை” 
மற்றும்‌ “நாங்கள்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌, மருத்துவரான லூக்கா 
இவ்விடத்தில்‌ ஊழியக்‌ குழுவுடன்‌ சேர்ந்து கொண்டதைப்‌ 
பற்றி நமக்குக்‌ கூறுகின்றன. 

மக்கெதோனியாவைச்‌ சேர்ந்த நபர்‌, தரிசனத்தில்‌, “... வந்து 
எங்களுக்கு உதவி செய்ய வேண்டும்‌” என்று மட்டுமே 
கூறியிருந்தார்‌, ஆனாலும்‌, “அவர்களுக்கு சுவிசேஷத்தைப்‌ 
டிரசங்கிக்கும்படி” தேவன்‌ அழைத்தார்‌ என்று தீர்மானிக்கப்‌ 
பட்டது. சபையானது இந்த உலகத்திற்கு அநேக விதங்களில்‌ 
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உதவி செய்ய முடியும்‌, செய்ய வேண்டும்‌. ஆனால்‌ 
சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொள்வதென்பதுதான்‌ சபையானது 
இவ்வுலகத்திற்குச்‌ செய்யும்‌ தனிச்‌ சிறப்புள்ள உதவியாகும்‌! 
நமக்குக்‌ கிடைக்கும்‌ சமயத்திற்குத்‌ தக்கதாய்‌ யாவருக்கும்‌ 
நன்மை செய்ய வேண்டும்‌ (கலா. 6:10), ஆனால்‌ நமது வாழ்வின்‌ 
விசேஷித்த நோக்கத்தை (எபே. 3:10, 11, 21; மத்‌. 28:18-20) 
ஒருபோதும்‌ நாம்‌ மறந்து விடக்கூடாது. 

உடனே அவர்கள்‌ துரோவாவில்‌ இருந்து மக்கெதோனியா 
வுக்குச்‌ செல்லும்‌ கப்பல்‌ ஒன்றைத்‌ தேடினார்கள்‌. தேவனு 
டைய கிருபையால்‌ விரைவிலேயே அது அவர்களுக்குக்‌ 
கிடைத்தது. ஒருவர்‌ தேவனுடைய அழைப்புக்குப்‌ பதில்‌ 
கொடுக்கும்போது, தேவன்‌ அவருடன்‌ கூட இருந்து, அவரது 
முயற்சிகளை ஆசீர்வதிக்கின்றார்‌. 











ஒரு அறைகூவல்‌ (16:11, 12௮) 

வசனங்கள்‌ 11 மற்றும்‌ 12 ஆகியவை பயணத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறுகின்றன. “துரோவாவில்‌ கப்பல்‌ ஏறி, சாமோத்திராக்கே 
தீவுக்கும்‌ ...?” (வ. 11௮). துரோவாவுக்கும்‌, அவர்களின்‌ 
அடைவிடத்திற்கும்‌ இடையில்‌ ஏறக்குறைய பாதி தூரத்தில்‌ 
இருந்த சாமோத்திராக்கே, மலைகள்‌ நிறைந்த ஒரு 
தவாயிருந்தது. அநேகமாக அவர்கள்‌ பயணம்‌ புறப்பட்ட முதல்‌ 
இரவிலேயே சாமோத்திராக்கேயின்‌ அருகில்‌ நங்கூரம்‌ 
பாய்ச்சியிருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ “நேராய்‌ ஓட” முடிந்தது என்ற 
உண்மையானது, காற்று அவர்களின்‌ பின்னால்‌ இருந்ததைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகின்றது.” தேவன்‌ அவர்களின்‌ அடைவிடத்தை 
நோக்கி அவர்களைத்‌ துரிதப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 

நடந்தவைகளைப்‌ பின்னோக்கிப்‌ பார்த்து, சிறிய 
நிகழ்ச்சிகளாய்க்‌ காணப்படக்‌ கூடியவைகள்‌ தொடர்ந்து வந்த 
வரலாற்றை எவ்விதம்‌ பாதித்தன என்பதைக்‌ காண்பது மிகவும்‌ 
வசீகரமுடையதாய்‌ இருக்கின்றது. துரோவாவில்‌ இருந்து 
மக்கெதோனியா சுமார்‌ 150 மைல்கள்‌ தூரம்‌ இருந்தது, இதைப்‌ 
பயணம்‌ செய்ய அவர்களுக்கு இரண்டு நாட்களே தேவைப்‌ 
பட்டன, ஆனால்‌ இதனால்‌ மனிதகுல நிகழ்ச்சிகள்‌ என்றென்‌ 
றைக்கும்‌ மாற்றத்திற்குள்ளாயின. இந்த (அல்லது இது 
போன்ற) பயணம்‌ மேற்கொள்ளப்பட்டிராவிட்டால்‌, இன்று 
அநேகமாக, கிழக்கு உலகில்‌ இருக்கும்‌ சபைகள்‌ மேற்கு 
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உலகிற்கு ஊழியக்காரார்களை அனுப்பிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. 
அடுத்த நாளில்‌ பவுலும்‌ அவரது பயணத்‌ தோழர்களும்‌ 
“நெயாப்போலி” (வ. 11ஆ; “நெயாப்போலி” என்பது “புதிய” 
[1605] என்பதற்கும்‌ “நகரம்‌” [ற௦$] என்பதற்குமான கிரேக்க 
வார்த்தைகளை இணைத்துப்‌ பெற்றதாகும்‌. இவ்விதமாக 
“நெயாப்போலி” என்பது “புதிய நகரம்‌” என்று அர்த்தம்‌ தரும்‌. 
இன்றைய நாட்களில்‌ இந்நகரம்‌ “பெண்‌ குதிரை” என்று 
பொருள்படும்‌ Kஃவஃ என்று அழைக்கப்படுகின்றது.) பட்டணத்‌ 
திற்கு வந்தார்கள்‌. 9 அல்லது 10 மைல்‌ தொலைவில்‌ உள்‌ 
நாட்டில்‌ இருந்த பிலிப்பி பட்டணத்தின்‌ துறைமுகமாக 
நெயாப்போலி விளங்கியது. நெயாப்போலியின்‌ வழியாக புகழ்‌ 
பெற்ற எக்னேஷியன்‌ சாலை (இந்தப்பழங்காலக்‌ கற்சாலையின்‌ 





சில பாகங்கள்‌ தோண்டிக்‌ கண்டறியப்‌ பட்டுள்ளன. பழங்கால 





வாகனங்களால்‌ உண்டான தடங்களை இன்னமும்‌ இவை 
களில்‌ காண முடியும்‌. வரைபடத்தைப்‌ பார்க்கவும்‌.) சென்றது, 
இது அதிரியாக்‌ கடலில்‌ (ஆதிரியாக்‌ கடலைக்‌ கடந்ததும்‌ 
இத்தாலியும்‌, ரோமாபுரிக்கு இட்டுச்‌ செல்லும்‌ அப்பியு 
சாலையும்‌ இருந்தது [28:15].) இருந்து நெயாப்போலி வழியாக 
பைசாந்தியத்திற்குச்‌ (பைசாந்தியம்‌ பின்னாளில்‌ கான்ஸ்‌ 
டான்டி நோபிள்‌ என்று அறியப்பட்டது. இன்றைய நாட்களில்‌ 
இது இஸ்தான்புல்‌ என்று அழைக்கப்படுகின்றது.) செல்லும்‌ 
ரோமானியச்‌ சாலையாகும்‌. அந்த ஊழியக்காரர்கள்‌ நேரத்தை 
வீணாக்காமல்‌, அப்புகழ்‌ பெற்ற சாலைக்குச்‌ சென்று, பிலிப்பி 
பட்டணத்தை நோக்கி மேற்கு - வடமேற்கு முகமாய்‌ 
முன்னோக்கிச்‌ சென்றார்கள்‌. அவர்கள்‌ நெயாப்போலியின்‌ 
வடக்கில்‌ இருந்த கரையை ஏறிக்‌ கடந்து, பிலிப்பி பட்டணத்‌ 
தின்‌ சமவெளியில்‌ இறங்கி முன்‌ சென்றிருப்பார்கள்‌ (வ. 12௮). 

தரிசனத்தில்‌ வந்த மனிதர்‌, “மக்கெதோனியாவுக்கு வந்து” 
என்று பொதுவாகக்‌ கூறியிருந்தார்‌, எனினும்‌, பவுலும்‌ 
மற்றவர்களும்‌ அம்மாகாணத்தின்‌ வேறிடம்‌ எதற்காவது 
செல்லாமல்‌ பிலிப்பி பட்டணத்திற்குச்‌ சென்றது ஏன்‌? 
சந்தேகமின்றி, அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய வழி நடத்துதலைச்‌ 
சார்ந்திருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ கண்ட முதலாவது மெக்கெ 
தோனியாக்‌ கப்பல்‌ நெயாப்போலிக்குச்‌ சென்றது. மெக்கெதோ 
னியா நாடானது நெயாப்போலிக்கு மேற்கில்‌, எக்நேஷியன்‌ 
சாலை முழுவதிலும்‌ பரவியிருந்ததால்‌, இதை அவர்கள்‌ 
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அச்சாலையின்‌ வழியே மெக்கெகோனியாவைக்‌ கடப்பதற்கும்‌, 
தாங்கள்‌ செல்லும்‌ முக்கிய பட்டணங்களில்‌ நற்செய்தி 
அறிவிப்பதற்கும்‌ ஒரு அடையாளமாக எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்க 
லாம்‌. பிலிப்பி என்பது முதலாவது முக்கிய பட்டணமா 
யிருந்தது. 

பிலிப்பி பட்டணமானது, “மக்கெகோனியா தேசத்து நாடு 
களில்‌ ஒன்றிற்குத்‌ தலைமையானதும்‌, ரோமர்‌ குடி யேறினதும்‌” 
என்று (வ. 12௮) லூக்காவினால்‌ விளக்கப்படுகின்றது. “ஒரு 
தலைமையான பட்டணம்‌” என்ற சொற்றோடர்‌ பற்றிக்‌ 
கல்வியாளர்கள்‌ மத்தியில்‌ கருத்து வேறுபாடு நிலவுகின்றது. இவ்‌ 
வார்த்தைகள்‌ மெக்கெதோனியாவின்‌ தலைநகர்‌ என்று 
அர்த்தப்படுத்த முடியாது, ஏனென்றால்‌ அந்த முழு தேசத்திற்‌ 
கும்‌ தெசலோனிக்கே பட்டணமே தலைநகரமாய்‌ இருந்தது. 








இந்தச்‌ சொற்றொடரானது, பிலிப்பி பட்டணம்‌ இருந்த 
மாகாணத்திற்குத்‌ தலைநகர்‌ என்றும்‌ அர்த்தப்பட முடியாது, 
ஏனென்றால்‌ அந்த பெருமை அம்பிபோலி பட்டணத்திற்கு 


உடையதாயிருந்தது. அநேகமாக லூக்கா அந்தப்‌ பகுதியில்‌ 
இருந்த மற்ற பட்டணங்களோடு ஒப்பிட்டுப்‌ பேசுகையில்‌ 
பிலிப்பி ஒரு முக்கியமான பட்டணமாயிருந்தது என்று 
அர்த்தப்படுத்தியிருப்பார்‌.” 

“ரோமர்‌ குடியேறினது”” என்ற சொற்றொடர்தான்‌ நமது 
பாடத்திற்கு முக்கியத்துவம்‌ பெற்றதாக இருக்கின்றது. அப்‌. 
நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டவைகளில்‌ ஆறு 
பட்டணங்கள்‌ ரோமர்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணங்கள்‌ ஆகும்‌. 
(அந்த ஆறு பட்டணங்கள்‌: பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியா, 
லீஸ்திரா, துரோவா, பிலிப்பி, கொரிந்து மற்றும்‌ பித்தொலமாய்‌ 
ஆகும்‌. இவைகளில்‌ சிலவற்றைப்‌ பற்றி நாம்‌ ஏற்கனவே 
படித்துள்ளோம்‌.) ஆனால்‌ பிலிப்பி பட்டணம்‌ மட்டுமே 
இப்புத்தகத்தில்‌ இவ்விதமாய்‌ பட்டம்‌ சூட்டப்படுகின்றது. 
இது தற்செயலாக ஏற்பட்டதோ என்று நான்‌ சந்தேகப்‌ 
படுகின்றேன்‌. தேவன்‌ அந்த சமயத்தில்‌ பவுலை ஆசியாவில்‌ 
பிரசங்கிக்க அனுமதிக்காமல்‌, மக்கெதோனியாவுக்குச்‌ செல்ல 
அனுமதித்தது ஏன்‌ என்ற புதிருக்கு இதுவே திறவுகோல்‌ 
வார்த்தைகளாகும்‌ என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. 

ரோமர்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணமானது அநேக சலுகை 
களைப்‌ பெற்றிருந்தது. மற்ற அநேக சலுகைகளுடன்‌, அங்கி 
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ருந்த மக்கள்‌ சுய ஆளுகை பெற்றவர்களாயிருந்து, ரோமா 
புரிக்கு வரி செலுத்தத்‌ தேவையில்லாதிருந்தது. ரோமர்‌ 
குடியேற்றப்‌ பட்டணம்‌ என்பது உண்மையில்‌, அந்நிய மண்‌ 
ணில்‌ ஊன்றப்பட்ட ஒரு சிறு அளவு ரோம அரசு என்பது 
போலவே இருந்தது (வ. 21). அக்குடி மக்கள்‌ ரோமானிய உடை 
அணிந்து, கிரேக்க மொழிக்குப்‌ பதிலாக இலத்தீன்‌ மொழியைப்‌ 
பேசி, ரோமக்‌ கலாச்சாரங்களை அநுசரித்து, நாட்டுப்பற்று 
என்ற அக்கினி மூண்டவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (வ. 20, 21). சில 
வகையில்‌, ரோமர்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணமானது ரோமா 
புரியைப்‌ பார்க்கிலும்‌ மேலானதாக இருந்தது.'' இதற்கு முன்‌ 
எப்போதும்‌ இல்லாத வகையில்‌ பவுல்‌ பிலிப்பி பட்டணத்தில்‌ 
இருக்கையில்‌ ரோமக்‌ கலாச்சாரத்தில்‌ மூழ்கினார்‌. 
தீவிரமான இந்த ரோமச்‌ சூழ்நிலையில்‌ பவுலுக்குக்‌ 
கிடைத்த வெற்றியானது, ரோமாபுரியில்‌ நற்செய்தி ஊழியம்‌ 
செய்யும்‌ கருத்தை அவர்‌ மனதில்‌ விதைத்திருக்கலாம்‌. முன்ன 
தாகப்‌ பவுல்‌, பலவகைப்பட்ட முக்கிய பட்டணங்களில்‌ 
சுவிசேஷத்தை அறிவித்து, அது அப்பட்டணங்களிலிருந்து 
அதன்‌ சுற்றுப்‌ புறங்களுக்குப்‌ பரவுவதைப்‌ பார்ப்பதோடு 
திருப்தியடைந்திருந்தார்‌. சில வேளைகளில்‌ அவரது மனதில்‌, 
கர்த்தருடைய ஊழியமானது ரோமாபுரியில்‌ உறுதியாக நிலை 
நாட்டப்பட்டு விட்டால்‌, அது ஒவ்வொரு திசையிலும்‌ ஒரு சில 
நூறு மைல்கள்‌ மட்டுமின்றி இராஜ்யம்‌ முழுவதும்‌ பரவுமே 
என்ற உணர்வு ஏற்பட்டது! ஆகையால்‌ அவர்‌ ரோமாபுரி 
செல்லத்‌ திட்டமிட்டார்‌ (ரோமர்‌ 1:9-13; 15:22-29). ஒருவேளை 
ரோமாபுரி செல்வதற்கான அவரது விருப்பமானது பிலிப்பி 
பட்டணத்தில்‌ ஆரம்பித்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை இதனா 
லேயே தேவன்‌ பவுலை அங்கு போகும்படி வலியுறுத்தி 
யிருக்கலாம்‌. மெக்கெதோனிய அழைப்பானது வெறுமனே ஒரு 
ரோமாபுரி மாகாணத்திற்கு வந்து ஊழியம்‌ செய்யும்படியான 
அழைப்புக்கும்‌ மேம்பட்டது என்றே நான்‌ எண்ணுகின்றேன்‌, 
இது பாவத்தில்‌ இழந்து போகப்பட்ட ஒரு உலகத்தின்‌ 
உதவிக்கான ஒரு கதறலாகும்‌ என்றே நான்‌ நம்புகின்றேன்‌! 
எக்னேஷியன்‌ சாலையில்‌ பவுல்‌, சீலா, லூக்கா மற்றும்‌ 
தீமோத்தேயு ஆகியோர்‌ வருகையில்‌ அவர்களை ஒரு கணம்‌ 
பாருங்கள்‌. அந்த ரோமர்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணத்தில்‌ 
அவர்களுக்கிருந்த அறைகூவலைச்‌ சற்றுக்‌ கற்பனை செய்ய 
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முயற்சி செய்யுங்கள்‌. தேவனுடைய திட்டத்தில்‌ உள்ள 
சாத்தியக்‌ கூறுகளையும்‌ கவனியுங்கள்‌, முழு ரோம ராஜ்யத்‌ 
தையும்‌ அணுகுவகைக்‌ காட்டிலும்‌ பிலிப்பி பட்டணமானது 
அதிகமான அறைகூவலைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தியது! 


மனம்‌ மாற்றப்பட்ட ஒருவர்‌ (16:12ஆ-15) 

ஊழியக்காரர்கள்‌ பிலிப்பி பட்டணத்தில்‌ “சில நாள்‌” 
தங்கியிருந்ததாக வசனம்‌ 12ன்‌ முடிவுப்‌ பகுதி கூறுகின்றது. அது 
எவ்வளவு நாள்‌ என்று நாம்‌ அறியவில்லை, ஆனால்‌ அங்கு 
பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ சபையை நிலைநாட்டினார்கள்‌ - மற்ற 
எந்த சபையைக்‌ காட்டிலும்‌ பவுலுக்கு மிகவும்‌ பிரியமாய்‌ 
இருந்த அந்த சபையுடன்‌ அதிக நெருக்கமாயிருந்தார்‌. நாம்‌ 
இனிமேல்‌ பார்க்கப்‌ போகின்றபடி, பவுலின்‌ நலனில்‌ 
தொடர்ந்து அக்கறை கொண்டிருந்தது பிலிப்பியில்‌ இருந்த 
சபை மட்டுமே ஆகும்‌. பிலிப்பியருக்குப்‌ பவுல்‌ எழுதின நிருபம்‌ 
ஒரு அன்பின்‌ கடிதமாகும்‌ (பிலி. 1:3-5; 4:1). 

அந்த சபையானது சாதகமற்ற ஒரு வழியிலேயே தொடங் 
கியது. நாம்‌ அறிந்துள்ள வரையில்‌ பிலிப்பி பட்டணத்தில்‌ ஜெப 
ஆலயம்‌ எதுவும்‌ இருந்ததில்லை. ஒரு ஜெப ஆலயத்தை 
ஏற்படுத்துவதற்குப்‌ பத்து யூதர்கள்‌ மாத்திரமே தேவையா 
யிருந்தது, இது அந்தப்‌ பட்டணத்தில்‌ வெகு சில யூதர்கள்‌ 
மட்டுமே இருந்தகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. ஆகையால்‌ பவுல்‌ 
தமது வழக்கத்தின்படி ஜெப ஆலயம்‌ சென்று ஊழியத்தைத்‌ 
தொடங்க முடியவில்லை. முதல்‌ ஓய்வுநாள்‌ வந்தபோது, 
“... நாங்கள்‌ பட்டணத்துக்கு வெளியே போய்‌, ஆற்றினருகே 
வழக்கமாய்‌ ஜெபம்‌ பண்ணுகிற இடத்தில்‌ உட்கார்ந்து” 
(வ. 13௮) என்று லூக்கா குறிப்பிட்டார்‌. நாடு கடத்தப்பட்ட 
நிலையில்‌ இருந்தபோது யூதர்கள்‌ ஆலயத்திற்குச்‌ செல்ல 
முடியாதிருந்தபோது, அருகில்‌ இருந்த ஆற்றங்கரையில்‌ கூடி 
ஜெபிப்பதை வழக்கமாக மேற்கொண்டிருந்தார்கள்‌ (சங்‌. 137:1; 
எஸ்றா 8:15, 21) - ஒருவேளை சடங்காச்சாரமான கழுவுதல்‌ 
களுக்கு அந்த ஆறு பயன்படுத்தப்படலாம்‌. பிலிப்பி பட்டண 
வாசல்களின்‌ அருகில்‌ மேற்கில்‌ ஏறக்குறைய ஒரு மைல்‌ 
தூரத்தில்‌ கேங்கிட்டஸ்‌ என்ற ஆறு ஓடிக்‌ கொண்டிருந்தது. '? 
பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ உண்மையான தேவனை விசுவாசிக்கக்‌ 
கூடியவர்கள்‌ யாரேனும்‌ காணப்பட முடியுமா என்பதற்காக 
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அத்திசையில்‌ சென்றார்கள்‌. 

அவர்கள்‌ அந்த ஆற்றை அடைந்த போது, அங்கு ஜெபம்‌ 
பண்ணுவதற்கென்று கூடியிருந்த அநேகம்‌ பெண்களைக்‌ 
கண்டார்கள்‌. (அவர்கள்‌ திறந்த வெளியில்‌ கூடினார்களா, ஒரு 
கூரையின்‌ 8ழ்‌ இருந்தார்களா அல்லது ஆற்றோரத்தில்‌ இருந்த 
ஒரு வீட்டில்‌ கூடினார்களா என்பதை நாம்‌ அறியவில்லை.) 
அவர்கள்‌ யூதர்களா, யூதமார்க்கத்தமைந்தவார்களா அல்லது 
தேவனுக்குப்‌ பயந்தவர்களா என்பதைப்‌ பற்றி லூக்கா எதுவும்‌ 
கூறவில்லை; அநேகமாக, அவர்கள்‌ தேவனுக்குப்‌ பயந்தவார்‌ 
களாக இருக்கலாம்‌. அங்கு ஆண்கள்‌ யாரும்‌ இல்லாதிருந்தது 
பற்றி ஊழியக்காரர்கள்‌ ஏமாற்றமடைந்தார்களா இல்லையா 
என்பதை நான்‌ அறியவில்லை. லூக்கா எளிமையாக, “ 
உட்கார்ந்து” அங்கே கூடிவந்த ஸ்திரீகளுக்கு உபதேசித்தோம்‌” 
(வ. 13ஆ)'” என்று மட்டும்‌ குறிப்பிட்டார்‌. மக்கொதோனியா 
வின்‌ ஆண்‌ ஒருவர்‌ ஊழியக்காரர்களை அழைத்தார்‌, ஆனால்‌ 
அவர்களால்‌ முதலில்‌ மனமாற்றம்‌ அடைந்தவர்கள்‌ பெண்கள்‌ 
என்பது குறிப்பிடத்தக்கதாகும்‌. 

தேவனுக்குப்‌ பயந்த பெண்களைக்‌ கொண்டு தொடங்கப்‌ 
பெற்ற சபை பிலிப்பி பட்டணத்தில்‌ மட்டுமல்லாது உலக 
முழுவதிலும்‌ நூற்றுக்கணக்கான இடங்களில்‌ தேவபக்தியுள்ள 
பெண்களின்‌ செல்வாக்கினால்‌ உள்ளூர்‌ சபைகள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. எந்த ஒரு சபையும்‌ அதில்‌ உள்ள பெண்களின்‌ ஆதரவின்றி 
தொடர்ந்து இயங்க முடியுமா என்று நான்‌ ஓயப்படுகின்றேன்‌. 
தேவனுடைய திட்டத்தில்‌, பெண்கள்‌ பிரசங்க மேடையை 
நிறைப்பவர்களல்ல, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ இன்றியமையாத 
ஆதரவை எப்பொழுதும்‌ குறைவாக மதிப்பிட்டு விடாதீர்கள்‌! 

அப்பெண்களின்‌ மத்தியில்‌, “தியத்தரா ஊராளும்‌ இரத்தாம்‌ 
பரம்‌ விற்கிறவளும்‌'” தேவனை வணங்குகிறவளுமாகிய 
லீதியாள்‌'” என்னும்‌ பேருள்ள ஒரு ஸ்திரீ” (வ. 14௮) இருந்தாள்‌. 
லீதியாள்‌ தனது பொருட்களை விற்பதற்காகத்‌ தியத்தீரா 
ஊரில்‌ இருந்து வந்த வியாபாரம்‌ செய்யும்‌ பெண்மணியாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌.” தியத்தீரா என்ற ஊரானது ஏஜியன்‌ கடலின்‌ 
நடுவே இருந்த ஆசியாவின்‌ ரோம மாகாணத்தில்‌ இருந்த 
ஊராகும்‌ (பின்னாளில்‌ இது ஆசியாவில்‌ இருந்த ஏழு சபை 
களில்‌ ஒன்றின்‌ அமைவிடமாயிற்று [வெளி. 1:11; 2:18-29]). 
பவுல்‌ ஆசியாவுக்குச்‌ செல்லாதபடிக்குத்‌ தடைபண்ணப்பட்‌ 
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பிறகு, அவர்‌ பிலிப்பியில்‌ மனமாற்றமடையச்‌ செய்த முதல்‌ 
நபர்‌ ஆசியாவிலிருந்து வந்தவர்‌ என்பதில்‌ ஒரு முரண்பாட்டை 
நம்மால்‌ காண முடிகின்றது. 

லீதியாள்‌ “இரத்தாம்பரம்‌ விற்பவளாக” இருந்தார்கள்‌. 
இரத்தாம்பரச்‌ சாயமானது மிகவும்‌ அரிய வகையைச்‌ 
சேர்ந்த ஒரு மீனில்‌ இருந்து துளித்துளியாக வடித்தெடுக்கப்‌ 
படுவதாயிருந்தது,"” இது மிகவும்‌ விலை உயர்ந்ததாக இருந்தது. 
அரசர்களும்‌ ஐசுவரியவான்களும்‌ மட்டுமே இவ்வகை “ராஜரீக 
இரத்தாம்பர உடைகளை” அணிய முடியும்‌ லூக்கா 16:19). 
அத்துடன்‌ லீதியாளுக்கு ஒரு பெரிய வீடு இருந்தது'” என்ற 
உண்மையும்‌ அந்த வீட்டில்‌ அநேக வேலையாட்கள்‌ (வ. 15) 
இருந்தார்கள்‌ என்ற உண்மையும்‌ சேர்ந்து, கர்த்தர்‌ அப்பெண்‌ 
மணியை உலகப்பிரகாரமாக அதிகமாய்‌ ஆசீர்வதித்திருந்தார்‌ 
என்று சுட்டிக்காட்டுகின்றன. 

அந்தப்‌ பெண்மணி “தேவனை வணங்குபவளாய்‌ 
இருந்தது மிக முக்கியமான உண்மையாகும்‌. வியாபாரத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ ஆராதனைக்கு அப்பெண்மணி அதிக முக்கியத்‌ 
துவம்‌ கொடுத்தார்‌. பிலிப்பி பட்டணத்தில்‌ ஓய்வுநாள்‌ என்பது 
ஒரு புனிதமான விடுமுறை நாளாய்‌ இருந்ததில்லை; ஒரு 
தினாரை”' ஈட்டுவதற்கேற்ற இன்னொரு நாளாகவே அது 
விளங்கியது. லீதியாளைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தேவனை 
தொழுது கொள்வதென்றால்‌, அவர்கள்‌ விருப்பத்துடன்‌ தமது 
கடையை மூடி” தமது போட்டியாளர்களுக்கு ஒரு அனு 
கூலத்தை உண்டாக்குவது என்பதாகும்‌. 

ஆயினும்‌, லீதியாளுக்கு முன்பாக தேவனுடைய சத்தியம்‌ 
வைக்கப்பட்ட போது அப்பெண்மணி அதைக்‌ கவனிக்கவும்‌ 
கற்றுக்‌ கொள்ளவும்‌ விரும்பினார்கள்‌ என்பதே அவர்களைப்‌ 
பற்றிய மிகவும்‌ முக்கியமான உண்மையாகும்‌. பேதுருவினி 
டத்தில்‌, “தேவனாலே உமக்குக்‌ கட்டளையிடப்பட்ட 
யாவையுங்‌ கேட்கும்படிக்கு நாங்கள்‌ எல்லாரும்‌ இப்பொழுது 
இங்கே தேவ சமூகத்திலே கூடியிருக்கிறோம்‌” (அப்‌. 10:22, 33) 
என்று கூறிய “நீதிமானும்‌ தேவனுக்கு பயப்படுகிறவரும்‌” 
ஆகிய கொர்நேலியுவுக்கு இணையான பெண்பால்‌ உறுப்பி 
னராக லீதியாள்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. “லீதியாள்‌ என்னும்‌ 
பேருள்ள ஒரு ஸ்திரீ கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்தாள்‌; பவுல்‌ 
சொல்லியவைகளைக்‌ கவனிக்கும்படி கர்த்தர்‌ அவள்‌ இருதயத்‌ 
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தைத்‌ திறந்தருளினார்‌””” என்று லூக்கா கூறினார்‌ (வ. 14). 
“கர்த்தர்‌ அவள்‌ இருதயத்தைத்‌ திறந்தருளினார்‌” என்ற 
வார்த்தைகளைப்‌ பற்றி விளக்கம்‌ கொடுப்பதற்குச்‌ சற்று நாம்‌ 
நிற்க வேண்டியதாயிருக்கின்றது. லீதியாளின்‌ மனமாற்றத்தில்‌ 
இந்த வார்த்தைகள்‌ மிகவும்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்கவைகள்‌ ஆகும்‌; 
வேறு மனமாற்ற நிகழ்ச்சிகள்‌ எதிலும்‌, கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தவர்களின்‌ இருதயங்களைக்‌ கர்த்தர்‌ திறந்ததாகக்‌ கூறப்பட 
வில்லை, இந்த விளக்கத்தின்‌ குறிப்பிடத்தக்க அம்சம்‌ என்ன? 
விலகியிருக்கும்‌ பாவியின்‌ மீது “பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
நேர்க்கிரியை” என்ற தங்களது உபதேசத்தை “நிரூபிப்பதற்கு” 
கால்வினிஸ்டுகள்‌”” வசனம்‌ 14 ஐப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்கள்‌. 
அவர்கள்‌, மனிதர்கள்‌ பாவத்திலேயே பிறப்பதாகவும்‌,” மனிதர்‌ 
களின்‌ இருதயங்களில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஒரு அற்புதத்தை 
நிறைவேற்றாத வரையில்‌, அவர்களால்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ 
அழைப்புக்கு எவ்வகையிலும்‌ பதில்‌ கொடுக்க முடியாது 
என்பதாகவும்‌ நம்புகின்றார்கள்‌. ஆயினும்‌, லீதியாள்‌ தனது 
இருதயம்‌ திறக்கப்படு முன்னதாக, பவுல்‌ கூறியவைகளைக்‌ 
கவனமாய்க்‌ கேட்க முடிந்திருந்தது என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌; 
இவ்வசனப்பகுதியில்‌ கால்வினிஸ்டுகளின்‌ போதனை எதுவும்‌ 
காணப்படுவதில்லை. ஆகையால்‌ நாம்‌ மறுபடியும்‌, இந்த 
விளக்கத்தின்‌ குறிப்பிடத்தக்க அம்சம்‌ என்ன? என்று 
கேட்கின்றோம்‌. 
தேவன்‌ தமது முகவர்‌ மூலம்‌ ஒரு சில செயல்களைச்‌ 
செய்யும்போது அதை தேவனே செய்தார்‌ என்று கூறுவது 
லூக்காவின்‌ வழக்கமாகும்‌. எடுத்துக்காட்டாக, பவுலும்‌ 
பர்னபாவும்‌ முதல்‌ பிரயாணத்தை முடித்துத்‌ திரும்பியபோது, 
அவர்கள்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபையாரிடத்தில்‌, 
“தேவன்‌ தங்களைக்கொண்டு செய்தவைகளையும்‌, அவர்‌ 
புறஜாதிகளுக்கு விசுவாசத்தின்‌ கதவைத்‌ திறந்ததையும்‌” 
அறிவித்தார்கள்‌ (14:27; மீண்டும்‌ 15:4 பார்க்கவும்‌). “தேவன்‌ ... 
செய்தவைகளையும்‌” என்ற வார்த்தைகளையும்‌, “தங்களைக்‌ 
கொண்டு” என்ற அவர்‌ பயன்படுத்திய முகவர்களையும்‌ 
கவனியுங்கள்‌. தேவன்‌ புறஜாதியாரில்‌ அநேகரை மனமாற்ற 
மடையச்‌ செய்தார்‌ - ஆனால்‌ அவர்‌ அதை பவுல்‌ மற்றும்‌ 
பர்னபா ஆகியோரின்‌ பிரசங்கத்தின்‌ மூலமாகவே செய்தார்‌.” 
தேவன்‌ சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கத்தின்‌ மூலமாகவே லீதியாளின்‌ 

















287 





இருதயத்தைத்‌ திறந்தார்‌ என்பது தெளிவாகும்‌: அவள்‌, “பவுல்‌ 
சொல்லியவைகளைக்‌ கவனிக்கும்படி ... ” (வ. 14ஆ). பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வழி நடத்துதலானது மந்திரியின்‌ மனமாற்றம்‌ 
மற்றும்‌ கொர்நேலியுவின்‌ தரிசனம்‌ ஆகியவற்றில்‌ கொண்டி 
ருந்த அதே நோக்கத்தையே லீதியாளின்‌ மனமாற்றத்திலும்‌ 
கொண்டிருந்தது: அது பாவியையும்‌ பிரசங்கியாரையும்‌ ஒன்று 
கூட்டியது (ரோமர்‌ 1:16, 22; 10:13-17; எபே. 6:17; எபி. 4:12; 
யாக்‌. 1:21).”7 ௩.0.1. லென்ஸ்கி அவர்கள்‌, “கர்த்தர்‌ இருதயத்‌ 
தைத்‌ திறக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ தாழை நீக்கி கதவை இழுக்க அவர்‌ 
வசனம்‌ என்ற கரத்தையே பயன்படுத்துகின்றார்‌ ... நாம்‌ முன்‌ 
செல்லுகையில்‌ அக்கதவு திறக்கின்றது, ...”” என்கிறார்‌. நாம்‌ 
படித்துள்ள மனமாற்ற நிகழ்ச்சிகளில்‌ வரும்‌ மற்ற பாவிகள்‌ 
எல்லாருக்கும்‌ செய்யாத ஒன்றைத்‌ தேவன்‌ லீதியாளுக்குச்‌ 











செய்யவில்லை. “தேவன்‌ பட்சபாதமுள்ளவரல்ல ...” (10:34). 
மற்ற யாவரும்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட அதே விதமாகவே 
லீதியாளும்‌ இரட்சிக்கப்‌ பட்டார்கள்‌: அப்பெண்மணி 


வசனத்தைக்‌ கேட்டார்கள்‌, வசனமானது அவர்களின்‌ 
இருதயத்தைத்‌ தொட்டது (2:37ஐக்‌ கவனிக்கவும்‌), விசுவாசம்‌ 
உண்டாயிற்று, கீழ்ப்படிதல்‌ தொடர்ந்தது. 

இன்னமும்‌ இது, லூக்கா “கர்த்தர்‌ அவள்‌ இருதயத்தைத்‌ 
திறந்தருளினார்‌” என்ற விளக்கத்தைப்‌ பயன்படுத்தத்‌ தேர்ந்து 
கொண்டது ஏன்‌ என்பதை விவரிக்கவில்லை. வசனத்தினால்‌ 
லீதியாள்‌ அசைக்கப்பட்டதையே இது கூறுகின்றது. அங்கு 
நடந்த எல்லாவற்றிலும்‌ லூக்கா கேவனுடைய கரத்தைப்‌ பார்த்‌ 
குதினால்தான்‌ இந்தச்‌ சொல்லாடலைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ 
என்று நான்‌ ஆலோசிக்கின்றேன்‌: தேவன்தான்‌ அவர்களை 
ஆசியா அல்லது பித்தினியாவுக்குப்‌ போகவொட்‌ டாமல்‌ தடை 
செய்தார்‌. தேவன்தான்‌ அவர்களுக்குத்‌ துரோவாவில்‌ தரிசனத்‌ 
தைக்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. மேலும்‌ தேவனுடைய அருளிரக்கத்‌ 
தினால்தான்‌ ஆற்றோரம்‌ கூடியிருந்த ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ 
இருதயங்கள்‌ உள்ளவர்களிடத்தில்‌ அவர்கள்‌ வந்து சேர்ந்‌ 
தார்கள்‌, அவருடைய ஆவியானவரே அவர்களின்‌ பிரசங்கத்‌ 
திற்கு ஏவுதல்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. பவுலோ, லூக்காவோ, 
சீலாவோ அல்லது தமோத்தேயுவோ லீதியாளின்‌ இருதயத்‌ 
தைத்‌ திறக்கவில்லை; தேவனே இதைச்‌ செய்த பெருமைக்‌ 
குரியவர்‌! நாம்‌ நடலாம்‌, நீர்‌ பாய்ச்சலாம்‌, ஆனால்‌ தேவனே 
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விளையச்‌ செய்பவர்‌ (1 கொரி. 3:6) என்பதை மறக்க 
வேண்டாம்‌! 

லீதியாளின்‌ இருதயம்‌ திறக்கப்பட்ட போது, அப்பெண்‌ 
மணி, “பவுல்‌ சொல்லியவைகளுக்கு” (வ. 14ஆ) பதில்செயல்‌ 
செய்தார்கள்‌. வசனம்‌ 15ல்‌ அவளும்‌ அவள்‌ வீட்டாரும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌ என்று குறிப்பிட ப்படுகின்றது. 
இது, ஆற்றோரம்‌ கூடியிருந்த எல்லாரும்‌ அல்லது 
பெரும்பாலானவர்கள்‌ அப்பெண்மணியின்‌ வீட்டார்தான்‌ - 
அநேகமாய்‌ அவர்கள்‌ வீட்டு வேலைக்காரிகளாயிருக்கலாம்‌ 
என்று சுட்டிக்காட்டுகின்றது. முழுகுதலுக்கான தண்ணீர்‌ 
அருகிலேயே இருந்தது, அவர்கள்‌ உடனடியாக கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானப்படுத்தப்படும்படி ஆற்றினுள்‌ சென்றார்கள்‌ 
என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை.” 

லீதியாள்‌ மற்றும்‌ அப்பெண்மணியின்‌ வீட்டார்‌ ஆகியோர்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதைச்‌ சித்தரிக்கும்‌ பல ஓவியங்களை 
நான்‌ கடந்த அநேக வருடங்களில்‌ கண்டிருக்கின்றேன்‌. அவை 
யாவும்‌, மாற்றம்‌ எதுவுமின்றி அமைதியான, அகலமான ஆறு 
ஒன்று புல்‌ தரையரைருகில்‌ ஓடும்‌ சூழ்நிலையிலேயே 
சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளன. கேங்கிட்டஸ்‌ நதியோரத்தில்‌ நின்ற 
ஒருவன்‌ என்ற முறையில்‌, நான்‌ அந்த ஆறு குறுகலான, ஆழம்‌ 
உள்ள, விரைவாய்‌ ஓடும்‌, ஓசையெழுப்பும்‌, இருபுறமும்‌ 
அடர்ந்த மரங்கள்‌ கொண்ட ஒரு ஆறு என்று உங்களுக்குக்‌ கூற 
முடியும்‌. 

ஆற்றோரத்தை விட்டு நாம்‌ அகலுமுன்பு, “அவருடைய 
வீட்டார்‌” என்ற சொற்றொடரைப்‌ பற்றி நான்‌ ஒரு வார்த்தை 
கூற வேண்டும்‌. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “வீட்டாரின்‌ ஞானஸ்‌ 
நானங்கள்‌”” என்பதாகப்‌ பின்வரும்‌ நான்கு நிகழ்ச்சிகள்‌ 
பதிவாகியுள்ளன: கொர்நேலியுவும்‌ அவர்‌ வீட்டாரும்‌ (10:24, 
28), லீதியாளும்‌ அவள்‌ வீட்டாரும்‌ (16:15), பிலிப்பியச்‌ சிறைச்‌ 
சாலை அதிகாரியும்‌ அவர்‌ வீட்டாரும்‌ (16:31-34) மற்றும்‌ 
ஸ்தேவானுடைய வீட்டார்‌ (1 கொரி. 1:16 மற்றும்‌ அப்‌. 18:8 
ஐயும்‌ காணவும்‌). குழந்தை ஞானஸ்நானத்தை வசன ரீதியாக 
நியாயப்படுத்த முயற்சி செய்பவர்கள்‌ தங்கள்‌ நிலைபாட்டை 
“நிரூபிக்க?” இந்த “வீட்டாரின்‌ ஞானஸ்நானம்‌” பற்றிய 
வசனப்‌ பகுதிகளைப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌, 
“நிச்சயமாகவே இந்த நான்கில்‌ ஒரு வீட்டாரிலாவது ஒரு 
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சிறு குழந்தையாவது இருந்திருக்கும்‌” என்று இவர்கள்‌ 
வாதிடுகின்றார்கள்‌. ஆயினும்‌ இவைகளில்‌ மூன்று நிகழ்ச்சி 
களில்‌ பிரசங்கத்திற்குப்‌ பதில்செயல்‌ கொடுக்கத்தக்க வயது 
முதிர்ந்தவார்கள்‌ மட்டுமே வீட்டில்‌ இருந்தார்கள்‌ என்பதை 
வசனமே தெளிவாக்குகின்றது (10:33, 43, 44, 46-48; 16:32-34; 
1 கொரி. 16:15) என்றால்‌, லீதியாளின்‌ வீட்டாருடைய 
ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய வசனப்பகுதி மட்டுமே அவர்களின்‌ 
அடிப்படை “ஆதாரமாய்‌” இருக்கின்றது. 

லீதியாளின்‌ வீட்டாருடைய ஞானஸ்நானமானது குழந்தை 
கள்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்பதை நிரூபிக்‌ 
கின்றதா? அந்நாளில்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்தப்‌ பட்ட வர்களில்‌ 
ஒரு குழந்தை இருந்திருக்கும்‌ என்பவர்களின்‌ யூகங்களைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: (1) அவர்கள்‌, லீதியாள்‌ திருமணமானவளாக 
அல்லது திருமணமாகியிருந்தவளாக இருந்திருப்பாள்‌ என்று 
யூகிக்கின்றார்கள்‌.”” (2) அவர்கள்‌, அவளுக்குக்‌ குழந்தைகள்‌ 
இருந்திருக்கும்‌ என்று யூகிக்கின்றார்கள்‌. (3) அவர்கள்‌, அவளு 
டைய குழந்தைகளில்‌ ஒன்றாவது அப்போதுதான்‌ பிறந்த 
சிறு குழந்தையாய்‌ இருந்திருக்கும்‌ என்று யூகிக்கின்றார்கள்‌. 
(4) அவர்கள்‌, லூக்கா மற்ற வசனப்பகுதிகளில்‌ எல்லாம்‌, 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுமுன்‌ விசுவாசித்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
வலியுறுத்தியிருந்தும்‌ (2:37, 38; 8:36-38) இவ்விடத்தில்‌ 
“வீட்டாரில்‌” சிறு குழந்தையொன்றை அவர்‌ (லூக்கா) 
உள்ளடக்கியதாக யூகிக்கின்றார்கள்‌. எனக்கு நான்கு யூகங்‌ 
களை அனுமதித்தால்‌, இவை யாவையும்‌ தலை கீழாக நான்‌ 
“நிரூபிக்க” முடியும்‌. இங்குள்ளது அங்கென்றும்‌, நிலாவானது 
பச்சைப்‌ பாலாடைக்‌ கட்டியால்‌ படைக்கப்பட்ட தென்றும்‌ 
நான்‌ “நிரூபிக்க” முடியும்‌. ஆனால்‌ சத்தியத்தைக்‌ கண்டறியும்‌ 
வழி அதுவல்ல. கேங்கிட்டஸ்‌ நதியில்‌ அன்றைய தினம்‌ சிறு 
குழந்தை ஒன்று ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட்டது என்பதற்கு 
வசனத்தில்‌ எவ்விதமான காரணமும்‌ தரப்படவில்லை. 

லீதியாளின்‌ நிறைவான குணத்தை இவ்விடத்தில்‌ குறிப்பிட 
வேண்டும்‌: அப்பெண்மணி உபசரிப்புக்‌ குணம்‌ உள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (ரோமர்‌ 12:13; 1 பேது. 4:9). நாம்‌, 
“அவளும்‌ அவள்‌ வீட்டாரும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற பின்பு, 
அவள்‌ எங்களை நோக்கி: நீங்கள்‌ என்னைக்‌ கர்த்தரிடத்தில்‌ 
விசுவாசமுள்ளவளென்று எண்ணினால்‌, என்‌ வீட்டிலே 
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வந்து தங்கியிருங்கள்‌ என்று எங்களை வருந்திக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டாள்‌” (வ. 15) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. ஒரு 
அழைப்பை ஏற்றுக்கொள்வது பற்றிப்‌ பவுல்‌ கலவையான 
உணர்வுகள்‌ உடையவராய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. ஒரு 
புறத்தில்‌, விக்ரெகாராதனைக்காரரிடம்‌ தங்குவதற்குப்‌ பதில்‌ 
விசுவாசியிடம்‌ தங்கியிருப்பது என்பது சிறந்ததாகத்‌ 
தோன்றியிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ மறுபுறத்தில்‌, அது நெறி 
தவறாமை பற்றி ஒரு கேள்வியை எழுப்புவதாயிருந்தது: 
பெண்கள்‌ நிறைந்த வீடு ஒன்றில்‌ நான்கு ஆண்கள்‌ சென்று 
தங்கினால்‌ எப்படியிருக்கும்‌? ஆயினும்‌ லீதியாள்‌ தனது 
கேள்விக்கு “இல்லை” என்ற பதிலைப்‌ பெறுவதாய்‌ இல்லை. 
“எங்களை வருந்திக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டாள்‌” (வ. 15ஆ) என்று 
லூக்கா கூறினார்‌. பவுல்‌ பிலிப்பி பட்டணத்தில்‌ தங்கியிருந்த 
எஞ்சிய நாட்களில்‌ லீதியாளின்‌ வீடே அவரது செயல்பாட்டின்‌ 
அடிப்படைத்‌ தளமாய்‌ இருந்தது (16:40). 





வேதவசனம்‌ 


நடைமுறைப்படுத்தப்படுகின்றது 

நாம்‌ அனைவருமே கடினமான தீர்மானங்களை எதிர்‌ 
கொள்ளுகின்றோம்‌: நமது வாழ்க்கையில்‌ நாம்‌ என்ன 
செய்வது? நாம்‌ திருமணம்‌ முடிக்க வேண்டுமா? நாம்‌ 
திருமணம்‌ முடிக்க வேண்டுமென்றால்‌ யாரைத்‌ திருமணம்‌ 
முடிப்பது? நாம்‌ எங்கு வாழ்வது? இது போல நீங்கள்‌ இன்னும்‌ 
இப்பட்டியலை நீளமாக்க முடியும்‌. தேவன்‌ பவுலுக்குக்‌ 
கொடுத்தது போல நமக்கு இன்று இரவில்‌ ஒரு தரிசனத்தைத்‌ 
தரமாட்டார்‌, ஆனால்‌ இன்றும்‌ அவர்‌ - தமது வசனத்தின்‌ 
மூலம்‌, தமது அருளிரக்கத்தின்படி திறந்து மூடும்‌ கதவுகளின்‌ 
மூலம்‌, மற்றும்‌ தெய்வீகமான நண்பர்களின்‌ ஆலோசனையின்‌ 
மூலம்‌-அமைக்கின்றார்‌. “நல்ல மனுஷனுடைய நடைகள்‌ 
கர்த்தரால்‌ உறுதிப்படும்‌” (சங்‌. 37:23௮அ) என்று நாம்‌ 
வாசிக்கின்றோம்‌. “உன்‌ வழிகளிலெல்லாம்‌ அவரை நினைத்துக்‌ 
கொள்‌; அப்பொழுது அவர்‌ உன்‌ பாதைகளைச்‌ செவ்வைப்‌ 
படுத்துவார்‌” (நீதி. 3:6). நமது வாழ்க்கைக்கான தேவனுடைய 
சித்தத்தை நாம்‌ அறிய வேண்டுமென்றால்‌, நமது வேதவசன 
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பாடப்‌ பகுதியானது பின்குறிப்பிட்ட வழிகளில்‌ நாம்‌ பதில்‌ 
செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று ஆலோசனை கூறுகின்றது. 

(1) தயாறாயிருங்கள்‌. நாம்‌ - தேவனுடைய அழைப்புக்கு 
உடனடியாகப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யும்படி - எப்பொழுதும்‌ 
தயாராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. பவுல்‌ தரிசனத்தைக்‌ கண்ட பிறகு, 
“... அவர்களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தை அறிவிக்கும்படி கர்த்தர்‌ 
எங்களை அழைத்தாரென்று நாங்கள்‌ நிச்சயித்துக்‌ கொண்டு, 
உடனே மக்கெதோனியாவுக்குப்‌ புறப்பட்டுப்‌ போகப்‌ 
பிரயத்தனம்‌ பண்ணி” (வ. 10) என்று லூக்கா கூறினார்‌. உங்கள்‌ 
வாழ்க்கைக்கான தேவனின்‌ விசேஷித்த திட்டத்தை நீங்கள்‌ 
அறிந்து கொண்டால்‌, அவர்‌ அழைக்கும்போது உடனே பதில்‌ 
செயல்‌ செய்ய நீங்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ தயாராய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. 

(2) இணங்கச்‌ கூடியவர்களாயிருங்கள்‌. அடுத்தது, நாம்‌- 
தேவனுடைய நோக்கங்களும்‌ திட்டங்களும்‌ எப்பொழுதுமே 
தெளிவானதாயிராது என்பதைப்‌ புரிந்து கொண்டு - இணங்கக்‌ 
கூடியவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. பவுல்‌ தெற்கு நோக்கிப்‌ 
போக விரும்பினார்‌, தேவன்‌ அவரைக்‌ தடுத்து நிறுத்தினார்‌; 
அவர்‌ வடக்கு நோக்கிப்‌ போக முயற்சி செய்தார்‌, தேவன்‌ 
அவரது பாதையை அடைத்கார்‌. பவுலும்‌ அவரது கூட்டாளி 
களும்‌ தாங்கள்‌ என்ன செய்ய வேண்டுமென்று தேவன்‌ 
விரும்புகின்றார்‌ என்பதை அறியாது குழப்பத்தில்‌ ஆழ்ந்தார்கள்‌ 
என்பது உறுதி. கடைசியாக அவர்கள்‌ பிலிப்பி பட்டணத்தை 
அடைந்தபோது, பவுல்‌ வழக்கமாகப்‌ பிரசங்கிக்கத்‌ தொடங்கும்‌ 
இடம்‌ - ஜெப ஆலயம்‌ - கூட அங்கு இருக்க வில்லை. ஆற்றோரம்‌ 
கூடிவந்த பெண்களைப்‌ பார்க்கும்‌ வரைக்கும்‌ அவர்கள்‌ அங்கு 
வந்ததின்‌ நோக்கத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள இயலவில்லை. இது 
போலவே, உங்கள்‌ வாழ்க்கைக்கான தேவனுடைய சித்தத்தை 
நீங்கள்‌ புரிந்து கொள்ளப்‌ பிரயாசப்பட்டும்‌ கூட, தேவனுடைய 
திட்டங்கள்‌ எப்பொழுதுமே உங்களுக்குத்‌ தெளிவாய்க்‌ 
காணப்படாமல்‌ போகலாம்‌. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ எண்ணங்களில்‌ 
இணக்கமுள்ளவர்களாயிருந்து - நீங்கள்‌ காண விரும்பும்‌ 
பதிலைத்‌ தேவன்‌ உடனடியாகக்‌ தராவிட்டால்‌ அதனால்‌ 
அதைரியமடையாமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 

(3) இயங்குபவர்களாயிருங்கள்‌. வாய்ப்புகளுக்காகக்‌ 
காத்திருப்பதற்குப்‌ பதிலாக, நாமே வாய்ப்புகளை ஏற்படுத்து 
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கின்றவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌. ஒரு சில வேளையில்‌, பவுலும்‌ 
அவரது உடன்‌ ஊழியர்களும்‌ உட்கார்ந்து, “தேவன்‌ நாம்‌ என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ என்பதைக்‌ கூறுவதற்கு முடிவு செய்யும்‌ 
வரை” காத்திருந்திருக்க முடிந்திருக்கலாம்‌. அதற்குப்‌ பதில்‌ 
அவர்கள்‌ இயங்கக்‌ கூடியவர்களாயிருந்து, அவருக்கு ஊழியம்‌ 
செய்யும்‌ வாய்ப்பைத்‌ தேடினார்கள்‌. 

(4) தாழ்மையுள்ளவர்களாயிருங்கள்‌. நிறைவாக நாம்‌ 
தாழ்மையுள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌, தேவனுடைய 
அழைப்புக்கு நாம்‌ நேர்மறையாகப்‌ பதில்‌ கொடுத்தால்‌ அவார்‌ 
நம்மை ஆசீர்வதிப்பார்‌ என்று விசுவாசிக்க வேண்டும்‌. 
இரண்டாம்‌ நற்செய்திப்‌ பயணத்திற்கான பவுலின்‌ திட்ட 
மானது தேவனுடைய திட்டத்தில்‌ இருந்து மாறுபட்டதா 
யிருந்தது. தேவனுடைய திட்டம்‌ தெளிவாக்கப்‌ பட்டபோது, 
அவர்‌ (பவுல்‌) அதற்கு நேர்மறையான பதில்செயல்‌ செய்தார்‌ - 
தேவன்‌ அவருடைய முயற்சிகளை ஆசீர்வதித்தார்‌. ஆத்துமாக்‌ 
கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டன, மற்றும்‌ சுவிசேஷத்திற்கென்று ஒரு 
புதிய கண்டமானது திறக்கப்பட்டது. அது போலவே, தேவனு 
டைய பதிலானது நாம்‌ விரும்பும்படியானதாய்‌ இல்லாத 
போது, நம்மில்‌ சிலர்‌ அதைக்‌ கடினமானதாய்‌ உணருகின்‌ 
றோம்‌. தேவனுடைய பதிலை ஏற்றுக்கொள்ளுமளவுக்கு நாம்‌ 
தாழ்மையுள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌ - அவருடைய 
சித்தத்தை அறிந்து கொள்ளும்போது அதற்கு நாம்‌ நேர்மறை 
யான பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌. அப்படி நீங்கள்‌ 
செய்தால்‌, முடிவில்‌ தேவன்‌ உங்கள்‌ முயற்சிகளை ஆசீர்வ 
திப்பார்‌ என்று நான்‌ உறுதி கூற முடியும்‌! 














முடிவுரை 

இந்தப்‌ பாடத்தின்‌ ஓட்டத்தில்‌, தேவனுடைய அழைப்புக்‌ 
குப்‌ பதில்‌ கொடுக்க நீங்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ தயாராய்‌ இருக்க 
வேண்டுமென்று நான்‌ உங்களை உற்சாகப்படுத்தியிருக்கின்‌ 
றேன்‌. நாம்‌ இதை முடிக்கையில்‌, இரண்டு குறிப்பிட்ட 
அழைப்புகளுக்கு நீங்கள்‌ பதில்‌ கொடுக்கும்படி உங்களை நான்‌ 
உற்சாகப்படுத்துகின்றேன்‌. 

நீங்கள்‌ ஏற்கனவே ஒரு கிறிஸ்தவராயிருந்தால்‌, “மக்கெ 
தோனிய அழைப்புக்கு” பதில்‌ கொடுக்கும்படி நான்‌ உங்களை 





293 


வற்புறுத்துகின்றேன்‌. இழந்துபோகப்பட்ட நூற்றுக்கணக்கான, 
ஆயிரக்கணக்கானவர்களின்‌ “வந்து எங்களுக்கு உதவுங்கள்‌” 
என்ற கதறலைக்‌ கேட்கும்படி உங்கள்‌ காதுகளைத்‌ திறக்க 
கர்த்தரை அனுமதியுங்கள்‌. ஒருவருமே ஆர்வமாயிருக்கவில்லை 
என்று உங்களுக்குக்‌ காணப்பட்டால்‌, பிலிப்பி பட்டணத்தை 
நினைவு கூருங்கள்‌. நகரத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌ நகராதவர்களா 
யிருப்பினும்‌, நதியோரத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌ நற்போதனையைக்‌ 
கேட்க ஆயத்தமாய்‌ இருந்தார்கள்‌. அப்படிப்பட்டவர்களை 
நீங்கள்‌ தேடினால்‌ சத்தியத்தை நாடிய லீதியாள்‌ மற்றும்‌ 
அவளுடைய வீட்டார்‌ போன்ற நேர்மையுள்ள ஆத்துமாக்‌ 











களை நீங்கள்‌ காண்பீர்கள்‌. 

நீங்கள்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராய்‌ இல்லாதிருந்தால்‌, எல்லாவற்றி 
லும்‌ மிகவும்‌ முக்கியமான அழைப்புக்கு நீங்கள்‌ பதில்‌ 
கொடுக்கும்படி உங்களுக்குப்‌ புத்தி சொல்லுகின்றேன்‌: 
இரட்சிப்படைந்து தேவனுடைய விசேஷித்த நபராகும்‌ 
படியான அவரது அழைப்புக்குச்‌ செவி கொடுங்கள்‌! 2 தெச. 
2:14ல்‌ பவுல்‌, சுவிசேஷத்தினாலே தேவன்‌ ஓவ்வொரு 
மனிதரையும்‌ அழைப்பதாக வலியுறுத்தினார்‌. சபை என்பது 
“அமைக்கப்பட்டவரா்களின்‌ கூட்டமாக” உள்ளது - இதை 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்வதென்றால்‌, நற்செய்தியின்‌ 
அழைப்புக்குப்‌ பதில்‌ கொடுத்தவர்களின்‌ கூட்டமே சபை 
ஆகும்‌ (அப்‌. 2:38, 41, 47). லீதியாள்‌ மற்றும்‌ அவளுடைய 
வீட்டாரைப்‌ போல நீங்கள்‌ பதில்‌ கொடுக்காதிருந்தால்‌, தேவன்‌ 
உங்கள்‌ இருதயத்தைத்‌ திறக்க அனுமதியுங்கள்‌ - லீதியாள்‌ 
மற்றும்‌ அவள்‌ வீட்டாரைப்‌ போல உடனே ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுங்கள்‌. 








ஃ: பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ ₹* 


அப்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள மனமாற்றங்கள்‌ பற்றிய 
தொடர்‌ பிரசங்கங்களை நீங்கள்‌ பிரசங்கித்தால்‌, இந்த 
கட்டுரையில்‌ உள்ள விபரங்களை - மற்றும்‌ “அப்‌. நட. 4”ன்‌ 
முதல்‌ பாடத்தில்‌ லீதியாளைப்‌ பற்றி உள்ள விபரங்களை - 
நீங்கள்‌ எடுத்துக்‌ கையாளலாம்‌. 

“ஜெபம்‌ பண்ணும்‌ இடம்‌” (வ. 13) என்ற தலைப்புள்ள 
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பாடத்தின்‌ கழ்‌ துணைத்‌ தலைப்புக்களாக, “ஜெபம்‌ பண்ணும்‌ 
இடம்‌”, “பேசும்‌ இடம்‌”, “கேட்கும்‌ இடம்‌,”, “கீழ்ப்படியும்‌ 
இடம்‌” மற்றும்‌ “உபசரிக்கும்‌ இடம்‌” (லீதியாளின்‌ அளிப்பு) 
போன்றவைகள்‌ உள்ளடக்கப்பட முடியும்‌. 

“ஒரு ஸ்திரீ?” (வ. 14) என்று அமைக்கப்படும்‌ ஒரு 
பிரசங்கமானது லீதியாளின்‌ பண்புகளின்‌ மேல்‌ கவனம்‌ 
செலுத்தவதாய்‌ அமையக்கூடும்‌: வியாபாரம்‌ செய்யும்‌ பெண்‌, 
தொழுதுகொள்ளும்‌ பெண்‌, கவனித்துக்‌ கேட்கும்‌ பெண்‌, பதில்‌ 
கொடுக்கும்‌ பெண்‌, உபசரிக்கும்‌ பெண்‌. இப்பாடத்தில்‌, 
பெண்கள்‌ எவ்விதம்‌ கர்த்தரின்‌ ஊழியத்தில்‌ இன்றியமையா 
தவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ என்பதை வலியுறுத்தவும்‌. 





குறிப்புகள்‌ 

இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ “கிழக்கு” மற்றும்‌ “மேற்கு” ஆகியவை இன்று நாம்‌ ஆசியா 
மற்றும்‌ ஐரோப்பா என்று அழைக்கும்‌ கண்டங்களைக்‌ குறிக்கின்றது. “பவுல்‌ 
மக்கெதோனியாவுக்குச்‌ செல்லும்‌ முன்பே ரோமாபுரியில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
இருந்திருக்க வாய்ப்புண்டு (2:10), ஆனாலும்‌ பவுலும்‌ அவரது தோழர்களும்‌ 
மக்கெதோனியா செல்லும்‌ வரையிலும்‌ ரோம அரசின்‌ மேற்குப்‌ பகுதியில்‌ 
முறைப்படியான ஊழியம்‌ நடந்ததற்கான சான்று எதுவும்‌ இல்லை. “துரோவாவில்‌ 
ஊழியம்‌ செய்யும்படியான தேவனுடைய திட்டம்‌ எதுவும்‌ இருந்ததாக அவர்கள்‌ 
எண்ணும்படி காணப்படவில்லை. குறைந்த பட்சம்‌ அவர்கள்‌ அங்கு பிரசங்கம்‌ 
செய்தார்கள்‌ என்பதற்கு ஆதாரம்‌ இல்லை. பின்னாளில்‌ துரோவாவில்‌ ஒரு சபை 
நிலைநாட்டப்பட்டது (20:6-12; 2 கொரி. 2:12 ஐயும்‌ காணவும்‌). *“அப்‌. நட. 2” 
இதழில்‌ பக்கம்‌ 262-263ல்‌ உள்ள குறிப்புகளையும்‌, 10:3ஐயும்‌ காணவும்‌. 
“ஆங்கிலத்தில்‌ “8௨ certain man of Macedonia” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட 
சொற்றொடரானது மூலமொழியினால்‌ ஆதரிக்கப்படுகின்றது. “Ci” என்ற 
வார்த்தையானது இந்த “லற றக” என்பது யாராக இருக்க முடியும்‌ என்பதை 
யூகிக்கும்படி செய்கின்றது. இது மகா அலெக்சாந்தராயிருக்கலாம்‌ என்பது மிகவும்‌ 
வசீகரமான ஒரு யூகமாகும்‌. இவர்‌ பவுலால்‌ அடையாளம்‌ கண்டு கொள்ளப்‌ 
பட்டாரா இல்லையா என்பது பற்றிய கருத்து எதுவும்‌ நாம்‌ அறியவில்லை. 
“சுவிசேஷத்தை அறிவிக்கும்படி கர்த்தர்‌ எங்களை அழைத்தாரென்று. ...” என 
லூக்கா கூறிய உண்மையிலிருந்து லூக்காவும்‌ சிறிது பிரசங்கம்‌ செய்யக்‌ கூடியவரா 
யிருந்தார்‌ என்று அறிகின்றோம்‌. (16:13லும்‌ “நாங்கள்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ 
கவனிக்கவும்‌). “துரோவாவிலிருந்து நெயாப்போலி சென்ற இப்பயணத்திற்கு 
இரண்டு நாட்களே ஆனது. பின்னாளில்‌, திரும்பி வர இதே பயணத்திற்கு ஐந்து 
நாட்களாயிற்று (20:6). “இச்சமயத்தில்‌ அவர்கள்‌ நெயாப்போலியில்‌ பிரசங்கித்தார்‌ 
கள்‌ என்பதற்கான பதிவுகள்‌ எதுவும்‌ இல்லை. பிலிப்பியில்‌ வசனம்‌ நிலைநாட்டப்‌ 
பட்டால்‌ இயல்பாகவே அது நெயாப்போலியிலும்‌ பரவும்‌ என்று பவுல்‌ 
அறிந்துணர்ந்திருக்கலாம்‌. ““மக்கெதோனியாவின்‌ ஒரு மாகாணத்தில்‌ முதலில்‌ 
இருந்த” நகரமாக லூக்கா இதைக்‌ குறிப்பிட்டிருக்கக்‌ கூடிய சாத்தியக்‌ கூறு ஒன்றும்‌ 
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உள்ளது. மக்கெதோனியாவானது நான்கு மாகாணங்களாப்‌ பிரிக்கப்பட்டிருந்தது, 
அதில்‌ கிழக்கில்‌ இருந்த முதலாவது மாகாணத்தில்‌ பிலிப்பி பட்டணம்‌ இருந்தது. 
மூலமொழியில்‌ “குடியேற்ற” என்று மட்டுமே உள்ளது, ஆனால்‌ லூக்காவின்‌ 
வாசகர்கள்‌ அதை ஒரு ரோமரின்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணம்‌ என்று புரிந்திருப்பார்கள்‌. 
“ரோமர்‌ குடியேற்றம்‌” என்ற சொற்றொடரின்‌ முக்கியத்துவத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள 
நாம்‌ பிலிப்பியின்‌ வரலாற்றைச்‌ சற்று அறிந்திருப்பது நல்லது: பிலிப்பி என்பது 
தொடக்கத்தில்‌ “வசந்தங்கள்‌?” என்ற அர்த்தங்‌ கொள்ளும்‌ Cre என்ற 
பெயருடைய ஒரு கிராமமாய்‌ இருந்தது (இன்றைய நாளில்‌ 7442: என்ற கிராமம்‌ 
பிலிப்பியின்‌ சிதிலங்களின்‌ அருகில்‌ உள்ளது). அங்கு இருந்த தங்கமலை ஒன்றின்‌ 
காரணமாக மாக்தோனின்‌ இரண்டாம்‌ பிலிப்பு அந்த கிராமத்தின்மேல்‌ ஆர்வம்‌ 
காட்டத்‌ தொடங்கினார்‌. அவர்‌ அந்நகருக்குக்‌ கோட்டையைக்‌ கட்டி அதற்கு 
பிலிப்போய்‌ என்று மறுபேரிட்டார்‌. பின்னாளில்‌, ரோமக்‌ குடியரசின்‌ தலைவிதியை 
நிர்ணயித்த புகழ்பெற்ற யுத்தமொன்று பிலிப்பியின்‌ வெளிப்புறமிருந்த 
சமவெளிகளில்‌ நடந்தது. (ஷேக்ஸ்பியர்‌, ]யிரப5 கேவ என்ற தமது நாடகத்தில்‌ இந்த 
யுத்தத்தைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌.) அங்கு ஆக்டேவியனும்‌ (அகுஸ்து), 
அந்தோனியும்‌, ஜ-லியஸ்‌ சீசரைக்‌ கொலை செய்த புரூட்டஸையும்‌ கேஸியுணையும்‌ 
தோற்கடித்தார்கள்‌. அகுஸ்து பேரரசனான போது (லூக்‌. 2:1), பிலிப்பி பட்டணத்தை 
அவர்‌ ஒரு ரோமக்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணமாக்கினார்‌. அப்பொழுது அந்தப்‌ 
பட்டணம்‌ Colonia Julia Augustus Philippensium என்று அறியப்பட்டிருந்தது. லூக்கா 











அப்பட்டணத்தின்‌ பொதுப்‌ பெயரைப்‌ (Philip + polis [city] = Philip’s city) 
பயன்படுத்தினார்‌. 

"ரோமாபுரியே கூட அநேக கலாச்சாரங்களின்‌ கலவையினால்‌ மாநகரப்‌ 
பண்பைப்‌ பெற்றிருந்தது. எடுத்துக்காட்டாக, ரோமாபுரியில்‌ ஏராளமான யூதர்கள்‌ 
இருந்தார்கள்‌, அநேக ஜெப ஆலயங்களும்‌ இருந்தன (18:2; 28:17). இதற்கு 
முரண்பாடாக, பிலிப்பியில்‌ சில யூதர்களே இருந்தனர்‌, ஜெப ஆலயம்‌ ஒன்று கூட 
இல்லாதிருந்தது. “நான்‌ அறிந்த வரையிலும்‌ பிலிப்பியின்‌ சிதிலங்களுக்கு அருகே 
கேங்கிட்டஸ்‌ என்ற ஒரே ஒரு ஆறு மட்டும்‌ தான்‌ ஓடுகின்றது, ஆகவே அப்‌. 16ல்‌ 
குறிப்பிடப்படுவது இது தான்‌ என்று நாம்‌ நிச்சயிக்க முடியும்‌. “யூத போதகர்கள்‌ 
போதிக்கையில்‌ சாதாரணமாக உட்கார்ந்து போதிப்பதே வழக்கமாகும்‌ (மத்‌. 5:1). 
“தேவபக்தியுள்ள இப்பெண்கள்‌ ஓய்வுநாள்‌ தோறும்‌ ஆற்றோரத்தில்‌ கூடி வந்த இந்த 
செயலானது பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ பிலிப்பி வரச்‌ செய்து அங்கு தேவன்‌ செய்வித்த 
ஊழியத்திற்கு ஒரு பகுதி காரணம்‌ என்பது உறுதியானதாகும்‌. மூல பாஷையில்‌ “௨ 
seller of purple” என்று தான்‌ உள்ளது. லீதியாள்‌ ஒருவேளை சிவப்புச்‌ சாயம்‌ 
விற்பவளாயிருந்திருக்கவும்‌ சாத்தியக்‌ கூறு உள்ளது. (NASB மற்றும்‌ தமிழ்‌ 
மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ சுட்டிக்காட்டப்படுவது போல) அவள்‌ இரத்தாம்பரம்‌ 
(சிவப்புச்‌ சாயமேற்றப்பட்ட உடை) விற்பவளாய்‌ இருந்திருக்கவே அதிகம்‌ 
வாய்ப்புண்டு. வரலாற்றில்‌ காணுகையில்‌, தியத்தீரா ஊரானது இரத்தாம்பரம்‌ 
தயாரிப்பதில்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்கதாய்‌ இருந்தது (காஞ்சிபுரத்தில்‌ பட்டுப்‌ புடவைகள்‌ 
தயாராவது போன்றதாகும்‌). '“லீதியாள்‌ என்பது ஒரு பொதுவான பெயராய்‌ 
இருந்தது. லீதியா (ம்‌ என்ற பழங்கால இராஜ்யத்தின்‌ எல்லைப்‌ பகுதியில்‌ 
தியத்தீரா ஊர்‌ அமைந்திருந்தது. ஆம்‌, கிறிஸ்தவப்‌ பெண்கள்‌ வியாபாரம்‌ செய்ய 
முடியும்‌. கிறிஸ்தவத்‌ தாய்மார்கள்‌ (நம்மிடையே புறக்கணிக்கப்பட்ட குழந்தைகள்‌ 
அநேகர்‌ இருப்பதால்‌) வீட்டின்‌ புறம்பே வேலைக்குச்‌ செல்லாமல்‌ இருப்பதையே 
நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ முன்னுரிமையுள்ள பணிகளைச்‌ 
செய்து முடிக்கக்‌ கூடுமென்றால்‌, வசனரீதியாக வெளியில்‌ சென்றும்‌ வேலை பார்க்க 
முடியும்‌ - அவர்கள்‌ வீட்டை பாதுகாப்பது என்பது தேவனால்‌ தங்களுக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட பணி என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ (கத்து 2:4, 5). 
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நீதிமொழிகள்‌ 31:10-31ல்‌ காணப்படும்‌ குணசாலியான ஸ்திரீ அநேக 
வியாபாரங்களில்‌ ஈடுபட்டிருந்தாலும்‌, தனது குடும்பத்தைக்‌ கவனிப்பதைப்‌ 
புறக்கணியாமல்‌ இருக்கின்றாள்‌. '“துருக்கிச்‌ சிவப்பென்று அழைக்கப்படுகின்ற, 
மேடர்‌ என்ற தாவரத்தின்‌ வேரிலிருந்து பிழிந்தெடுக்கப்படும்‌ சாயத்தினால்‌ வண்ண 
மூட்டப்பட்ட துணியை லீதியாள்‌ விற்று வந்தாள்‌ என்று சிலர்‌ கருதுகின்றார்கள்‌. 
ஆயினும்‌ மூலவசனத்தில்‌ சிவப்பு ஆடை என்று கூறாமல்‌, யாற! fabric என்றுதான்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. இந்தச்‌ சாயமானது ஒரு வகை மீனில்‌ இருந்து வடித்தெடுக்கப்‌ 
படுவதாகவே உள்ளது. '”அந்த வீடானது அவளையும்‌ அவளது வேலைக்காரிகளை 
யும்‌, நான்கு ஊழியக்காரர்களையும்‌ கொள்ளக்‌ கூடிய அளவு பெரிதாய்‌ இருந்தது. 
“தேவனுக்கு பயந்தவர்களைக்‌ குறிப்பிட அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகளில்‌ 
இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ அநேக முறைகள்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது. 

தினார்‌ (இனேரியுஸ்‌) என்பது சாதாரணக்‌ கூலியாளின்‌ ஒருநாள்‌ ஊதியமாய்க்‌ 
கருதப்படும்‌ ஒரு நாணயமாகும்‌. “அந்நிய நாட்டில்‌ இருந்த யூதர்கள்‌ ஓய்வுநாள்‌ 
அன்று தங்கள்‌ கடைகளை மூடி வைப்பது வழக்கம்‌; லீதியாளும்‌ இதையே 
செய்திருக்க வேண்டும்‌. இது (கடை திறந்து வியாபாரம்‌ செய்திருக்கக்‌ கூடிய) 
அவளது வேலைக்காரிகளும்‌ ஆற்றோரத்தில்‌ அவளுடன்‌ இருந்ததைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகின்றது. “எல்லாரும்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌ (வ. 13) பவுல்‌ 





பிரதானப்‌ பேச்சாளராய்க்‌ காணப்பட்டுள்ளார்‌ (14:12ஐக்‌ காணவும்‌). 
“புரொட்டெஸ்டன்டு சீர்திருத்தத்தின்போது புகழ்‌ மிக்கதொரு மார்க்கத்‌ 
குலைவராயிருந்த ஜான்‌ கால்வினின்‌ அடிப்படைக்‌ கொள்கைகளை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ ஒருவர்‌ கால்வினிஸ்டு எனப்படுகின்றார்‌. அநேக நாமகரணக்‌ 
கூட்டங்கள்‌ கால்வினின்‌ நிலைப்பாடுகள்‌ சிலவற்றை ஏற்றுக்‌ கொள்கின்றன. 
இது “பாரம்பரியம்‌ முற்றிலும்‌ நிர்மூலமாகுதல்‌” என்ற கொள்கை என 
அழைக்கப்படுகின்றது. வேதவசனங்களில்‌ இது போதிக்கப்படுவதில்லை 
(எசேக்கியேல்‌ 18:20; மத்‌. 18:3) ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌. 2£15:12ல்‌ இதே போன்ற 
சொல்‌ வழக்கு பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது, “தங்களைக்‌ கொண்டு” என்ற 
வார்த்தைகளில்‌ முகமை (யாரைக்‌ கொண்டு செயல்படுத்தப்‌ பட்டது என்பது) 
சுட்டிக்காட்டப்படுகின்றது. பழைய ஏற்பாட்டு எடுத்துக்காட்டு ஒன்றை சங்கேம்‌ 
105:41 ல்‌ காணவும்‌: தேவன்‌ “கன்மலையைத்‌ திறந்தார்‌” - ஆனால்‌ அவர்‌ அதை 
மோசேயின்‌ செயல்‌ என்ற முகமையின்‌ மூலம்‌ செய்தார்‌ (யாத்‌. 17:1-7). 
“இருதயத்தைக்‌ திறந்தருளினார்‌” என்ற சொற்றொடரானது லீதியாள்‌ ஏதோ ஒரு 
வகையில்‌ தனது இருதயத்தை மூடி வைத்திருந்தாள்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுவதாகச்‌ சிலர்‌ நம்புகின்றார்கள்‌. ஆயினும்‌, அவளது இருதயமானது 
தப்பெண்ணத்தினால்‌ மூடப்பட்டிராமல்‌, அறியாமையினாலேயே மூடப்பட்டிருந்‌ 
திருக்கும்‌. “அநேகமாக அவர்கள்‌ சீலா, லூக்கா அல்லது தீமோத்தேயுவினால்‌ 
ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட்டிருக்கலாம்‌. பவுல்‌ தாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்ப 
தில்லை என்பதை ஒரு நியதியாகவே வைத்திருந்தார்‌ (1 கொரி. 1:14-17). “இன்றைய 
நாட்களில்‌ அநேக சமூகங்களில்‌ ஒரு குழந்தையுடன்‌ இருக்கும்‌ பெண்‌ 
திருமணமானவளாகவோ அல்லது திருமணமாகியிருந்தவளாகவோ கருதப்படுவ 
தில்லை, ஆனால்‌ அந்த நாட்களில்‌ அவ்வாறே கருதப்பட்டது. “அப்‌. நட. 1” இதழில்‌ 
சொற்பொருள்‌ அகராதியில்‌ “பா” - சபை என்ற வார்த்தையின்‌ கழ்‌ காணவும்‌. 
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